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EDITORIAL 


PREDAREA RELIGIEI ÎN ȘCOALĂ 


Pr. conf. dr. Wilhelm Dancă 
Institutul Teologic Romano-Catolic, laşi 


În două serii consecutive (8-9 şi 15-16 martie 2002), Academia Catolică „Sf. 
Augustin” din laşi a organizat un simpozion teologico-pedagogic pe tema 
„Religia în şcoală la începutul mileniului al III-lea”, în Casa Misionarilor 
Verbiti din Traian (judeţul Neamţ). Au luat parte mons. Petru Gherghel, 
episcop de Iaşi, mons. Aurel Percă, episcop auxiliar de Iaşi, mai multi părinţi 
profesori de la Institutul Teologic Romano-Catolic din Iaşi, câțiva profesori de 
la Universitatea „Al. I. Cuza” şi Şcoala Normală „Vasile Lupu” din Iaşi, preoții 
responsabili cu asistenţa spirituală a profesorilor de religie din dieceza de Iaşi 
şi profesorii de religie (peste 130) din judeţele Neamţ, laşi, Suceava, Botoşani, 
Bacău, Vaslui, Vrancea şi Galaţi. Lucrările acestui simpozion sunt publicate în 
paginile care urmează. 

Căutând un răspuns la problemele materiale şi spirituale din societatea 
românească la început de mileniu III, organizatorii colocviului de la Traian au 
considerat că şcoala publică în general poate contribui la depăşirea lor, 
deoarece este şi trebuie să rămână un spaţiu de formare integrală a tinerelor 
generaţii. Analizând acest aspect şi având conştiinţa că în zilele noastre miza 
şcolii este enormă — ştim cu toţii că om adevărat este omul educat —, 
participanţii la simpozion au fost de acord cu faptul că politica educaţională din 
tara noastră lasă de dorit, poate nu atât la nivel teoretic, cât mai ales la nivel 
practic. 

Din acest punct de vedere, s-a remarcat faptul că în privinţa educaţiei 
religioase în şcolile publice există voinţa politică de aliniere la standardele 
europene, însă asumarea noului cadru legislativ de către responsabilii 
programelor de studii religioase nu este insufletitä de valorile spiritului 
european occidental — convietuire democratică, toleranță, respect faţă de 
diferenţa confesională, lingvistică şi culturală, dialog intercultural etc. —, fiind 
nevoiţi pe alocuri să asistăm la manifestări de intolerantà, indiferenţă, uneori 
chiar dispreţ față de ora de religie şi faţă de profesorul de religie din şcoală. 

În acest sens, „cazul judeţului Neamţ” este concludent şi îngrijorător. Nu 
intentionäm să facem furtună într-un pahar cu apă, dar este destul de 
simptomatic faptul că, „atunci când nu mai sunt bani”, responsabilii 
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învățământului public se dispenseazä de componenta religioasă a formării 
elevilor. Acesta este aspectul care trebuie să dea de gândit. În spatele „cazului 
Neamţ”, se pot vedea câteva fantasme păguboase care bântuie prin şcolile 
româneşti: religia nu este considerată o dimensiune esenţială pentru viaţa 
omului; religia este înţeleasă ca discurs ideologic de care va trebui să scăpăm 
mai devreme sau mai târziu; valorile religioase sunt asimilate unei credințe 
monoconfesionale şi, prin urmare, pot fi lăsate în seama familiei sau a Bisericii; 
raționalitatea ştiinţifică şi tehnologică sub imperialismul căreia se află şcoala 
românească nu poate coabita cu raționalitatea analogică specifică acelui univers 
de simboluri, rituri, comportamente care poartă numele de religie; se identifică 
în mod eronat religia cu catolicismul sau cu ortodoxismul, credinţa cu 
religiozitatea, crezul confesional cu spiritualitatea; statutul orei de religie şi 
formarea profesorilor de religie nu se bucură de aceeaşi atenţie care se acordă 
disciplinelor la modă în „societatea epistemologică” şi în „societatea 
informatizării”; profesorii de alte discipline decât cele religioase nu sunt 
capabili să integreze fenomenul religios pe care inevitabil îl întâlnesc în drumul 
lor de studiu si de formare, izolându-l în mod arogant în zona „prestiintificä” 
etc. 

Pentru a preveni sau a îndepărta asemenea interpretări şi comportamente 
reductioniste, simpozionul şi-a propus să analizeze profilul moral şi profesional 
al profesorului de religie şi statutul lectiei de religie în şcoală; modul în care 
religia în şcoală poate contribui la însănătoşirea societăţii româneşti în spiritul 
valorilor democratice din Uniunea Europeană la care se pregăteşte să adere; 
modalitățile de manifestare ale unei educatii la libertate în sensul de opţiune 
pentru valori; proiectul unei formări integrale, adică deschisă vieţii în plinătatea 
ei; modalitățile prin care religia poate favoriza relaţii noi între copii, între 
părinţi, între copii şi părinți; dacă formarea religioasă îngăduie copiilor si 
tinerilor sà dea un sens vieții. 

Fără îndoială, există o distanţă între intenţii, idealuri şi fapte. Lucrul acesta 
s-a verificat şi în cazul simpozionului ale cărui lucrări le publicăm în paginile 
revistei noastre. 

Astfel, în prima zi simpozionului, atât în prima, cât şi în a doua serie, pr. VI. 
Petercă a subliniat faptul că religia creştină trebuie mai întâi să fie înţeleasă şi 
apoi trăită; pr. A. Bulai a spus că nu trebuie uitat izvorul din care se hrăneşte 
şcoala la începuturile ei, dar şi astăzi, şi anume din legătura ei intimă cu 
locurile de cult, cu sanctuarele; pr. W. Dancă a făcut diferenţa între creştinism 
şi religiozitate, arătând cum creştinismul este o cale către Dumnezeu, este o 
religie a alteritätii transcendente si, prin urmare, identitatea crestinului se 
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defineşte prin raportul lui cu celălalt, cu cel diferit poate ca mentalitate, cultură, 
credinţă etc.; pr. Şt. Lupu a arătat că persoana cheie a proiectului educaţional 
este profesorul, de aceea este necesar să fie înzestrat cu cele necesare 
comunicării — capacitate de dialog, calități umane — si să beneficieze de o 
formare permanentă; Preasfinţitul P. Gherghel şi Preasfinţitul A. Percă spuneau 
că profesorul de religie este o bogăţie pentru şcoală, iar Biserica este solidară 
cu profesorul de religie, deoarece, în felul lui, participă la lucrarea ei de 
evanghelizare a lumii. 

În cadrul discuţiilor care au avut loc pe ateliere atât în prima, cât şi în a doua 
serie, participanţii au cerut lămuriri asupra calităţii raportului dintre copii şi 
părinţi în privinţa participării la ora de religie, s-au întrebat cum putem adapta 
limbajul parabolelor la lumea de astăzi, cum putem dialoga cu reprezentații 
altor confesiuni sau religii, cum putem face ca lecţia de religie să fie mai 
atractivă, cum putem răspunde la concurenţa neloială a profesorilor ortodocşi, 
cum putem aprofunda comuniunea dintre profesor şi elev, cum putem suplini 
lipsa de manuale de religie, dacă nu ar fi necesară cumva predarea religiei şi la 
adulți, cum putem schimba mentalitatea copiilor şi a familiilor doar într-o 
singură oră de religie pe săptămână şi altele asemenea. 

De fiecare dată, a doua zi a simpozionului a fost consacrată unor teme 
practice. Avocata M. Ciobanu a arătat că legislația civilă cu privire la ora de 
religie este săracă şi oscilantă; pr. M. Patraşcu a spus că legislația Codului de 
drept canonic este săracă în precizări, totuşi subliniază un principiu 
fundamental, şi anume că părinţii au obligaţia de a-i educa pe copii în spiritul 
valorilor creştine; fratele A. Andueza şi fratele A. Perera au subliniat faptul că 
şcoala catolică este o alternativă care se manifestă prin competenţă pedagogică 
şi cultivă dialogul fecund între şcoală şi cultură, şcoală şi Biserică, şcoală şi 
societate; prof. C-tin Cucoş afirma că educaţia religioasă se deosebeşte de 
învățământul religios şi a pledat cauza integrării religiei în şcoala românească 
de azi, mai exact integrarea conţinutului, şi nu a confesiunilor; pr. B. Lucaci a 
vorbit despre importanţa „proiectării didactice”, deci a lectiei de religie, 
subliniind strategiile şi procedeele de evaluare; prof. M. Purtuc s-a oprit asupra 
importanţei evaluării corecte a elevului de la ora de religie, care trebuie făcută 
ținând cont de funcţia ei multiplă — diagnostică, prognosticä, de certificare a 
cunoştinţelor, de selecție a elevilor; iar la sfârşit, Preasfinţitul Petru Gherghel 
a plasat simpozionul în cadrul drumului sinodal al Diecezei Romano-Catolice 
de Iaşi, subliniind rolul pozitiv pe care îl pot juca profesorii de religie în 
calitatea lor de luminători ai societăţii româneşti şi ai Bisericii noastre locale. 
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Pe scurt, simpozionul s-a desfăşurat în două etape, una teologică si alta 
pedagogică, şi a pus în lumină importanţa asumării semnificației valorilor pe 
care le implică religia, apoi, legată de ea, importanţa doctrinei şi a mărturiei 
creştine, ca şi competenţa pedagogică a profesorilor de religie. Referitor la 
aspectele pozitive, menţionăm faptul că majoritatea profesorilor de religie 
prezenţi la simpozion erau tineri, deci capabili să suplinească diferitele lipsuri 
din învățământul românesc prin curaj şi generozitate, că sunt în relaţii bune cu 
Biserica, cu parohiile în special, că sunt doritori de informare la zi în privinţa 
orei de religie şi de formare nu doar profesională, ci şi spirituală. Cât priveşte 
aspectele negative, care aşteaptă o rezolvare prin unirea eforturilor profesorilor, 
elevilor, familiilor şi a comunităţilor spirituale de bază, s-a vorbit despre faptul 
că multi copii sunt fără părinți de facto, aceştia fiind plecaţi în alte ţări din 
motive de muncă, că şcoala românească este lovită de sărăcie materială, din 
care izvorăsc alte tensiuni artificiale sau reale, că lipsesc manualele de bază în 
predarea orei de religie. 

Punând în balanță toate aspectele relevate în cadrul discuţiilor si 
conferinţelor, putem accepta ca şi concluzie faptul că ora de religie poate 
contribui în mod eficient, dacă este bine înţeleasă şi susţinută de factorii 
decizionali din şcoli, la cunoaşterea patrimoniului cultural şi spiritual nu doar 
al ţării, ci al Europei şi al lumii, poate fi creatoare de sens în lumea noastră 
postideologică şi din ce în ce tot mai fragmentată în ciuda globalizării 
economice şi informaţionale, poate crea premisele unei convietuiri civile in 
respectul diferenţei culturale şi confesionale, în sfârşit, poate îndeplini un rol 
etic în formarea integrală a tinerelor generaţii. 

În spiritul dialogului cu alte instanţe decât cele locale, acest număr al revistei 
noastre găzduieşte patru intervenţii importante în legătură cu tema în discuţie, 
semnate de cunoscutul publicist de la Timişoara R. Lazu, de C. Simut de la 
Universitatea Emanuel din Oradea, de prof. dr. C. Bild de la Universitatea de 
Medicină din laşi şi de prof. F. Pajer de la Universitatea „Maria Assunta” din 
Roma. Recomandăm în mod deosebit intervenția semnată de prof. Pajer, atât 
pentru competenţa de care dă dovadă în tratarea unei teme complexe, cum este 
studiul ştiinţelor religiei în Europa pluriculturală, cât şi pentru faptul că ne 
introduce în experienţa europeană cu privire la ora de religie şi statutul 
profesorului de religie, care ne poate ajuta să înţelegem mai bine provocările 
umane, sociale şi culturale din zilele noastre şi la care familia, Biserica şi 
şcoala românească trebuie să caute un răspuns adecvat. 


PROFILUL SPIRITUAL SIMORAL 
AL PROFESORULUI DE RELIGIE 


Episcop Petru Gherghel 
Episcop auxiliar Aurel Percä 


Ora dereligie in scoalä este un serviciu educativ In favoareanoilor generatii. 
Ea este menită să formeze personalităţi bogate in interioritate, înzestrate cu 
forţă morală, deschise la valorile dreptăţii, solidarității şi ale păcii, capabile să 
folosească bine propria libertate. Această disciplină şcolară trebuie să fie la 
înălțimea aşteptărilor elevilor de astăzi şi să ofere posibilitatea cunoaşterii 
acelor valori care sunt esenţiale pentru formarea lor integrală. 

În ţara noastră, şcoala a cunoscut în ultimii ani multe reforme şi se pare că 
aceste „experiente” încă nu au luat sfârşit, dacă e să ne gândim la locul pe care 
ea îl acordă orei de religie în procesul de formare al tinerelor generaţii. Oricum, 
trebuie să se depăşească acele trăsături ale unei şcoli cu caracter informativ şi 
să i se restituie şcolii vocaţia ei nativă, de a fi o comunitate educativă, unde 
informaţia devine cultură şi cultura devine serviciu adus persoanei şi 
promovării valorilor umane, civile şi spirituale. 

„Ora de religie” nu este ceva marginal sau alternativ în procesul scolastic, 
ci se încadrează armonios în contextul vieţii de şcoală, respectându-i şi 
valorificändu-i finalitätile şi metodele proprii. Ea are o contribuţie specifică la 
dezvoltarea integrală a personalităţii elevilor, acordând o atenţie deosebită 
dimensiunii religioase a vieţii. Într-un discurs ţinut la Simpozionul 
Conferintelor Episcopale Europene (1991), care avea ca temă predarea religiei 
catolice în şcoala publică, papa loan Paul al II-lea spunea: 


Predarea religiei nu se poate limita la o inventariere a datelor de ieri sau a celor de 
astăzi, ci trebuie să deschidă mintea şi inima elevilor pentru a înţelege umanismul 
creştin, imanent viziunii catolice. Aici suntem cu adevărat la rădăcina culturii 
religioase, care alimentează formarea persoanei şi caută să dea Europei timpurilor 
noi nu o faţă pur pragmatică, ci un suflet capabil de adevăr şi de frumos, de 
solidaritate faţă de cei săraci, de elan creativ original pe drumul unirii popoarelor. 


Predarea religiei, spre deosebire de alte discipline, nu se poate confunda cu 
o tratare vagă a religiei în general, sau cu o simplă istorie a religiilor, cu un 
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dialog ocazional asupra problemelor elevilor, chiar dacä unele dintre aceste 
probleme pot intra in dialogul educativ. 

Predarea religiei nu poate fi redusă la o serie de informaţii neutre despre 
elementul religios şi nici nu poate fi legată doar de interesele de moment ale 
tinerilor. Ne însuşim invitaţia pe care Sfântul Părinte o făcea profesorilor de 
religie, şi anume 


de a nu reduce caracterul formativ al orei de religie, ci de a dezvolta faţă de elevi 
un raport educativ bogat în prietenie şi dialog, astfel încât să trezească într-un 
număr tot mai mare de elevi... interesul şi atenţia faţă de o disciplină care susţine 
şi motivează căutarea pasionată a adevărului. 


Pentru realizarea acestor obiective în predarea religiei în şcoală, profesorul 
de religie are nevoie de anumite calități care să favorizeze şi să uşureze acest 
proces educativ. 


1. Profesorul de religie — om de credinţă 


Profesorul de religie este chemat să dea sens şi valoare muncii sale în primul 
rând pe plan educativ. O asemenea educaţie îşi găseşte principiul şi susţinerea 
în credinţa pe care profesorul o mărturiseşte şi o trăieşte. Elevii au dreptul să 
întâlnească în el o persoană care crede, care trezeşte interes pentru ceea ce 
învaţă datorită coerentei vieţii sale şi convingerii sale deschise cu care îşi 
îndeplineşte misiunea de profesor. Este o angajare care trebuie desfăşurată cu 
sàrguintà, fidelitate, participare interioară si, nu rareori, cu răbdarea statornică 
a celui care, susținut de credinţă, ştie să-şi realizeze misiunea proprie ca pe un 
drum de sfinţenie şi de mărturie misionară. 

Propunerea mesajului creştin catolic, începând de la Sfânta Scriptură, citirea 
istoriei Bisericii la lumina Cuvântului revelat, introducerea tinerilor în 
cunoaşterea adevărurilor de credinţă şi de morală vor fi posibile dacă profesorul 
de religie nu numai că este bine pregătit din punct de vedere profesional, ci dă 
el însuşi dovadă că este animat de o credinţă autentică. Este important a trezi 
şi alimenta în tineri o dorință puternică de a transpune în viaţa lor aceste 
„notiuni” pe care le însuşesc. Nu este vorba de a-i determina la o participare 
imediată la sacramente sau la celebrările liturgice — acesta este scopul catehezei 
propriu zise —, ci de a le oferi criterii de orientare în viaţă, un exemplu de 
angajare, corectitudine şi coerenţă în viaţă etc. Finalitatea şcolii este educativă 
şi aceasta o realizează profesorul care îşi trăieşte propria credinţă şi este animat 
de aceste convingeri. 
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Demostene, fiind intrebat intr-o zi: „Cine este cel mai bun maestru?”, a 
răspuns: „Cel care caută să realizeze înainte de toate în sine ceea ce caută să 
realizeze în altii!”. 

Acesta este şi motivul pentru care Biserica cere ca cei care se angajează în 
predarea religiei în şcoală „să se remarce printr-o doctrină dreaptă, prin 
mărturia vieţii creştine şi prin abilitate pedagogică” (CDC, can. 804). Biserica 
îşi revendică dreptul de a numi sau de a îndepărta un profesor de la predarea 
religiei în şcoală în funcție de fidelitatea, respectiv infidelitatea, faţă de credința 
adevărată şi de păstrarea comuniunii ecleziale. Profesorul de religie trebuie nu 
numai să înveţe corect conţinutul religiei catolice, ci trebuie să fie implicat în 
acest conţinut. Această exigentä stă la baza nu numai a numirii sale ca profesor 
de religie, ci şi a eventualei revocäri a acestei misiuni, asa cum prevede can. 
805: „Este dreptul Ordinariului locului [episcopul] pentru dieceza proprie de 
a numi şi aproba profesori de religie şi, de asemenea, dacă o cer motive de 
religie sau de moravuri, de a-i îndepărta sau de a cere să fie îndepărtați”. 

În plus, profesorul de religie trebuie să ştie că, în predarea acestei discipline, 
nu transmite propria doctrină sau cea a vreunui alt învățător, ci învățătura lui 
Isus Cristos, adevărul pe care el îl comunică sau, mai exact, adevărul care este 
el însuşi. Se poate aplica aici, prin analogie, ceea ce exortatia apostolică 
Catechesi tradendae spune despre cateheză: 


[profesorii] vor avea... înțelepciunea de a lua din domeniul cercetării teologice 
ceea ce poate ilumina reflectia şi învăţătura lor, sorbind asemenea teologilor înşişi 
din adevăratele izvoare, la lumina magisteriului. Se vor abtine de la tulburarea 
copiilor şi tinerilor... cu diferite probleme şi discuţii sterile” (nr. 61). 


2. Spiritualitatea profesorului de religie 


Recunoaştem că nu este uşor să realizezi această sinteză şi să o trăieşti în 
mod unitar în propria persoană. Din cauza realizării sale progresive, nu este 
necesar să înmultim angajările exterioare, ci să ne îndreptăm cu o puternică 
dorință interioară spre un drum de credinţă, care se poate defini ca o 
spiritualitate proprie a profesorului de religie catolică. Este vorba de o 
spiritualitate bogată în atitudini evanghelice şi profund umane, care conduc la 
descoperirea propriei împliniri ca profesor de religie în şcoală, care îi conferă 
acestuia o identitate precisă, având conştiinţa că viaţa este în mod esenţial o 
vocaţie. Astfel, creşterea în motivația angajării profesionale va fi tot mai 
adevărată, fiind modelată de o continuă confruntare, ba chiar de o întâlnire 
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personalä cu Cel care este primul educator al omului si invätätorul nostru 
autentic, Isus Cristos. 

Prin urmare, spiritualitatea profesorului de religie trebuie să fie o 
spiritualitate creştină şi eclezială şi, în raport cu structura civilă în care trăieşte, 
o spiritualitate laicalä, făuritoare şi animatoare a unei noi umanitäti în şcoală. 
De fapt, aceasta este calea pe care Conciliul al II-lea din Vatican o indică 
tuturor creştinilor atunci când îi invită să-şi unifice eforturile umane şi chiar 
cele profesionale „într-o sinteză vitală împreună cu bunurile religioase, sub 
direcţia căreia totul este coordonat spre slava lui Dumnezeu” (GS 43). Această 
sinteză este urgentă în special pentru cei care predau religia catolică în şcoală. 


3. Profesionalismul şi perfecţionarea permanentă 


O puternică motivaţie interioară este, de altfel, necesară fiecărui profesor, 
care ştie cât de importante sunt pentru eficacitatea muncii sale motivațiile 
ideale şi „pasiunea educativă” cu care îşi îndeplineşte misiunea sa în şcoală. 

Experienţa ne spune că aceste motivații ideale sunt esenţiale pentru ca 
lucrarea profesorului de religie să devină un adevărat ferment pozitiv pentru 
întreaga ambiantà scolastică, trezind semne de noutate, dorinţă de schimbare, 
gust de pregătire, care merg dincolo de ora de religie şi reprezintă un avantaj 
pentru întregul proiect educativ al şcolii. 

La lumina motivatiilor ideale indispensabile, semnalăm şi o altă trăsătură 
semnificativă a figurii şi a misiunii profesorului de religie catolică, şi anume 
profesionalismul. Îndeplinirea misiunii de profesor de religie cere prezenţa şi 
exercitarea unor calități care sunt proprii oricărui profesor în şcoală: capacitate 
de proiectare şi de evaluare, relaţie, creativitate, deschidere la inovaţie, 
înclinație spre cercetare şi experimentare. Toate acestea presupun o pregătire 
deosebită: cultură biblică şi teologică, formare spirituală, capacitate didactică 
şi de dialog cu colegii, elevii, părinţii. La acestea trebuie adăugată răbdarea care 
va uşura capacitatea de ascultare, înţelegere şi ajutare a elevilor mai slabi sau 
nesiguri, care se confruntă cu probleme personale sau familiale dureroase. 
Având aceste calităţi, profesorul de religie se va putea apropia şi de acei elevi 
şi tineri care tratează cu uşurătate această disciplină. 

Profesionalismul de înaltă clasă este unul dintre scopurile primare ale 
formării şi aggiornării sau formării permanente a profesorilor de religie. Chiar 
dacă suntem încă la începuturi cu predarea religiei în şcoală, cu o legislaţie de 
stat încă şovăitoare, Biserica noastră se străduieşte să perfecționeze această 
disciplină şi o face cu ajutorul celor care sunt ränduiti s-o predea în şcoală. 
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Ceea ce avem nevoie inmomentul de fatä si asteptäm de la profesorii de religie 
este o disponibilitate generoasä nu numai in consolidarea activitätile existente, 
ci si in efortul de a creste in profesionalism. In aceastä perspectivä, simtim ca 
deosebit de urgentä organizarea unor cursuri de perfectionare teologicä, 
pedagogică şi didactică pentru profesorii de religie, pentru ca aceştia să-şi poată 
desfăşura misiunea încredinţată în conformitate cu doctrina Bisericii şi după un 
plan ce corespunde cu exigenţele specifice unei discipline scolastice. 
Seriozitatea profesională cu care multi profesori de religie îşi îndeplinesc 
misiunea lor este un motiv legitim de satisfacție şi de speranţă în mai bine. 


4. Competentà şi comuniune cu Biserica 


Un alt aspect fundamental al identităţii profesorului de religie este relaţia sa 
particulară cu Biserica, de la care primeşte recunoaşterea necesară pentru 
predarea religiei în şcoală.. Această recunoaştere nu se suprapune şi, cu atât 
mai puţin, nu este în contrast cu spaţiul scolastic educativ, ci îl întăreşte şi-l 
precizează, garantànd profesorului de religie o mai mare demnitate profesională 
şi morală. 

Competența recunoscută profesorului de religie nu se reduce la o diplomă 
care îl abilitează la predarea religiei, ci stabileşte între profesorul de religie şi 
comunitatea eclezială în care trăieşte, un raport permanent de comuniune şi de 
încredere, finalizat spre o slujire autentică în şcoală şi care se imbogäteste prin 
iniţiativele necesare de formare permanentă. 

Nu ne oprim aici la criteriile care au fost stabilite pentru recunoaşterea 
competenţei de a preda sau, eventual, pentru revocarea ei, ci vrem doar să 
subliniem că este foarte important ca profesorii de religie să urmeze o cale de 
transparenţă şi de claritate în viaţa lor, astfel încât competenţa şi comuniunea 
cu episcopul şi parohii, cu care ei trebuie să colaboreze pe plan local, să apară 
în toată valoarea lor. 

Episcopul este cel care îi recunoaşte şi îi trimite pe profesorii de religie să 
desfăşoare o misiune care, după modalități proprii, face parte din însăşi 
misiunea Bisericii. Profesorii de religie trebuie să aibă în mod necesar o viaţă 
exemplară acceptată de comunitatea creştină, ceea ce presupune nu numai ca 
ei să fie recunoscuţi în această misiune, ci şi să participe la viaţa creştină şi la 
experienţa de credinţă a parohiei. 


5. Profesorul de religie, om al sintezei 
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Inzestrat cu profesionalism si avänd aprobarea Bisericii pentru a preda 
religia în şcoală, profesorul de religie se află şi într-o poziţie care cere din 
partea lui o continuă căutare a sintezei şi a unităţii pe plan educativ. 

O şcoală cu adevărat educativă, care nu respinge problemele conştiinţei şi 
ale adevărului, devine şi un loc în care este posibilă realizarea unei sinteze între 
credinţă şi cultură. Este vorba de a arăta că adevărul creştin proiectează lumină, 
luminează cu semnificaţii profunde şi inedite fragmentele de adevăr descoperite 
de om în reflectia asupra persoanei proprii, asupra istoriei, asupra lumii. Acest 
lucru presupune un schimb vital între învăţământul religios şi celelalte 
discipline scolastice. Îi revine profesorului de religie misiunea de a ilustra 
legătura strânsă între căutarea umană, specifică disciplinelor laice, şi revelaţia 
creştină pe plan teoretic-conceptual. 

Profesorul de religie este omul sintezei, înainte de toate, pe planul medierii 
culturale, proprie misiunii sale educative. El trebuie să favorizeze sinteza între 
credinţă şi cultură, între evanghelie şi istorie, între necesitățile elevilor şi 
aspiraţiile lor profunde la lumina principiilor sănătoase ale pedagogiei. 
Angajarea sa în învățământul religios cere, de aceea, o capacitate continuă de 
verificare şi de armonizare a unor planuri diferite, dar şi complementare: 
teologic, cultural, pedagogic, didactic. Prin opera sa educativă, profesorul de 
religie îi va ajuta pe elevi să-şi însuşească mesajele religioase, morale şi 
culturale pe care le oferă realitatea scolastică şi să înţeleagă semnificaţia lor 
pentru viaţă. 

Ora de religie presupune ca profesorul să favorizeze un dialog şi o 
confruntare deschisă între elevi şi cu elevii, pentru a promova, în respectarea 
conştiinţei fiecăruia, căutarea şi deschiderea față de simţul religios; în acelaşi 
timp, el trebuie să ştie să propună acele puncte de referinţă care permit elevilor 
o înţelegere mai unitară şi sintetică a conţinutului şi valorilor religiei catolice, 
în vederea unor alegeri libere şi responsabile în viaţă. 

Ca orice alt proces educativ, predarea religiei cere o convergenţă de atenţie 
şi de colaborare responsabilă din partea tuturor celor interesaţi: familiile, copiii 
şi tinerii, comunitatea parohială şi chiar societatea civilă. Comunitățile noastre 
creştine trebuie să considere predarea religiei în şcoală ca o parte integrantă a 
misiunii ei pentru promovarea culturală a omului şi spre binele ţării. Asa cum 
spunea şi papa loan Paul al II-lea, „propunerea mesajului genuin şi integral al 
mântuirii vestit de Cristos, ţinând cont de capacitățile elevilor, este o datorie 
faţă de noile generaţii şi care nu poate să nu ducă la creşterea religioasă şi civilă 
a societăţii noastre” (Scrisoare către preşedintele CEI, 1985). 


17 


Într-adevăr, evanghelia, prezentată in autenticitatea ei, conţine un mesaj 
profund umanizator, promovează demnitatea şi libertatea persoanei umane, îi 
orientează creşterea chiar şi culturală spre valori de mare angajare religioasă şi 
civilă. Toate acestea cer o strânsă colaborare a profesorului de religie cu 
comunitatea creştină din care face parte şi, în sens mai larg, cu societatea civilă. 

Sunt convins că dezvoltarea posibilităţilor educative şi culturale pe care le 
prezintă ora de religie şi aportul celor care o predau vor avea un impact pozitiv 
nu numai asupra celor direct interesaţi (elevii), ci şi asupra întregii societăți. 
Profesorul de religie poate contribui astfel şi la o redresare morală şi spirituală 
a societăţii. Ora de religie nu va fi atunci proprietatea exclusivă a Bisericii, ci 
un patrimoniu care aparţine şcolii în general şi, deci, a tuturor celor care, sub 
diferite forme, sunt implicaţi în procesul educativ. 

Prezenţa profesorilor de religie este o bogăţie pentru şcoală, deoarece, prin 
prezenţa lor, exprimă valoarea unei slujiri care cere competenţă, generozitate 
şi calitate în învăţământ. Le mulțumim pentru această prezenţă şi muncă şi 
suntem solidari cu ei în căutarea unor soluţii adecvate la problemele cu care se 
confruntă de foarte multe ori. 


PEDAGOGIA! LUI ISUS 
ÎN PARABOLELE EVANGHELICE 


Mons. prof. Vladimir Petercă 
Institutul Teologic Romano-Catolic, Bucureşti 


Creştinismul a însemnat, încă de la început, o învățătură transmisă altora 
spre a fi cunoscută, învățată, memorizată şi trăită până la martiriu. Crestinismul 
nu a fost niciodată o învăţătură la care să aibă acces numai cei inițiați sau cei 
aleşi pentru acest scop. Dimpotrivă, toţii apostoli au primit de la Isus cel înviat 
această poruncă: „Aşadar, mergeţi, învăţaţi toate neamurile, botezându-le în 
numele Tatălui şi al Fiului şi al Sfântului Duh, invätändu-le să ţină toate câte 
v-am poruncit” (Mt 28,19). 

Ne retin atenţia două expresii din cuvintele de adio pronunţate de Isus cu 
prilejul inältärii la cer si pe care doar Matei le-a reţinut: învățați toate 
neamurile si invatandu-le să ţină toate câte v-am poruncit. Aceste două 
expresii exprimă voinţa ultimă a Mântuitorului. Prin urmare, creştinismul nu 
a însemnat nicicând o învăţătură ezoterică la care să aibă acces doar câţiva 
iniţiaţi pregătiţi special pentru aceasta. Creştinismul a însemnat o carte vie, 
deschisă tuturor acelora care voiau să cunoască noua învățătură predicată de 
Isus. Aşa au înţeles şi sfinţii Părinţi creştinismul când au organizat primele 
şcoli de învăţătură în Orient şi în Occident. La aceste şcoli s-au format 
generaţiile de predicatori, învățând temeinic doctrina creştină şi devenind buni 
cunoscători şi predicatori neînfricati ai religiei creştine. 

Creştinismul a însemnat înainte de toate o învăţătură desăvârşită. Un 
exemplu în acest sens ne oferă Predica de pe munte. Avea atâta dreptate 
evanghelistul Marcu când scria, referindu-se la modul de a învăţa al 
Mântuitorului: „o învăţătură nouă şi plină de autoritate” (Mc 1,27). 
Crestinismul este o învăţătură care se adresează în egală măsură inimii şi minții 
omului, adică omului în totalitatea sa. 


! Termenul pedagogie, la care se referă studiul prezent, vine din limba greacă (naıdayoyıa 
adică, noi, tardog = copil şi ayoye = conducere) şi înseamnă ştiinţa care studiază metodele de 
educaţie şi de instruire a oamenilor sau a tineretului în special. Cf. Dicţionar de neologisme, 
Bucuresti 1978°. 
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1. Ce sunt parabolele? 


Termenul parabolă vine din limba greacă napaßoAnN şi înseamnă comparaţie 
sau discurs pe bază de asemănare. Acest termen, aşa cum este el folosit în 
Evanghelii, poate fi definit în felul următor: o povestire fictivă, dar verosimilă, 
care ilustrează o învăţătură morală sau un adevăr doctrinar prin intermediul 
unei comparații sau asemănări. 

Este necesar să facem din capul locului o clarificare între parabolă şi 
alegorie. În timp ce alegoria este formată dintr-o serie de metafore, în care 
fiecare element constitutiv are o semnificație precisă (cf., de exemplu, viţa şi 
mläditele din alegoria cu acelaşi nume din /n 15,1-17), în parabolă, în schimb, 
ceea ce contează este substanţa învăţăturii, pe când cuvintele au o funcţie mai 
curând ornamentală. De asemenea, parabola are ca scop în sine clarificarea unei 
probleme; alegoria, în schimb, ascunde adevărul. Atât parabolele, cât şi 
alegoriile sunt genuri literare foarte apropiate între ele şi tocmai de aceea este 
logic ca elemente alegorice să se infiltreze deseori în textele parabolelor. 

Ca formă literară, parabolele sunt poate cele mai potrivite cu modul dialogal 
de care se folosea Isus pentru a intra în contact direct cu ascultătorii săi. De 
aceea, parabolele sunt, în primul rând, o modalitate de a intra în dialog cu 
masele eterogene de oameni. Isus nu se mulţumeşte numai să se prezinte în faţa 
ascultătorilor săi cu un punct de vedere personal, ci vrea să se confrunte şi cu 
alte puncte de vedere. Pentru aceasta, Isus este direct interesat să se adreseze 
şi inimii ascultătorilor săi, înainte de a le vorbi minţii. 

Creştinismul vrea să fie mai întâi înţeles, apoi trăit şi, în cele din urmă, 
predicat. Din acest motiv, putem presupune că Isus Cristos a adoptat o 
pedagogie de la care nu făcut niciodată rabat. Lui Isus nu i-a fost frică să 
asculte punctul de vedere al ascultătorilor săi ori să-şi confrunte propriile idei 
cu cele ale altora. Dimpotrivă, s-a angajat de fiecare dată la un dialog rodnic şi 
eficace cu interlocutori săi, a procedat la un schimb de idei sau a împărtăşit cu 
ei o nouă experienţă de viaţă. De aceea, multi exegeti înclină să creadă că 
parabolele nu au o simplă funcţie cu caracter pedagogic, ci, dimpotrivă, sunt 
un instrument didactic destinat să comunice idei şi, implicit, experienţe de 
viață. Isus, fiind un bun pedagog şi psiholog, stia perfect să se adapteze 
interlocutorilor săi, mentalităților lor, modului lor de a gândi, de a fi sau de a 
concepe viaţa. 

Au fost unii exegeti care au considerat parabolele drept simple modalități 
„de a povesti glume sau de a evoca situaţii familiare ascultătorilor” şi, prin 
urmare, ca fiind destinate unor „persoane care aveau nevoie de a fi distrate, şi 
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nu atât de a li se comunica un mesaj anume””. Un alt exeget definea parabolele 


ca fiind pur şi simplu „o armă de controversă... al cărei scop era cel de a se 
apăra sau de a ataca”. În sfârşit, Joachim Jeremias, un exeget german bun 
cunoscător şi un pasionat al lumii parabolelor, împărtăşeşte întrutotul punctul 
de vedere exprimat mai sus: „parabolele sunt, în primul rând, o armă de luptă”. 

Primul exeget care le-a definit ca „o situaţie de dialog” a fost tot unul 
german, E. Linnemann’. După părerea lui, parabolele erau destinate nu atât să 
comunice idei ori să-şi informeze ascultătorii, ci, în primul rând, să obţină 
consensul lor şi, apoi, să-i determine să facă o alegere personală şi conştientă. 
Plecând de la această premisă, se poate spune că multe dintre parabolele lui 
Isus propun o situaţie specială în care Isus este chemat să intre în dialog cu 
ascultătorii säi, care împărtăşesc puncte de vedere diferite de ale lui. O simplă 
discuţie cu aceşti ascultători ar fi trezit doar curiozitatea lor, însă Isus vrea mult 
mai mult, pune în joc întreaga sa pedagogie. De aceea, fără să jignească sau, 
mai bine zis, fără ca cineva să se simtă cumva jignit, Isus preferă să istorisească 
un crâmpei din viaţa obişnuită, cunoscută şi trăită de toţi în viaţa de zi cu zi. În 
felul acesta, discuţia lui Isus cu masele căpătă un ton realist, este transpusă pe 
un alt teren, cel al experienţei acumulate în viaţa de fiecare zi. Astfel, pentru 
Isus, parabolele devin un instrument eficace de a conduce un dialog pe multiple 
planuri cu ascultători săi şi, deci, de-a evita acele împotmoliri care sunt inerente 
controverselor. 

Prin urmare, marea artă pedagogică a lui Isus se arată, în primul rând, în 
parabolele sale. Acestea nu sunt contestate de nimeni, ci, dimpotrivă, multi 
dintre ascultători se recunosc în ele. Dovadă a acestui fapt sunt expresiile 
introductive cu funcție interogativă, de exemplu, „Care dintre voi?” (Le 
11,5.11; 12,25; 14,5.28; 15,4; 17,7) sau „Ce ti/vi se pare?” (Le 17,25; 18,12; 
21,28) sau prezenţa particulei „oare?” (Mt 7,16; Mc 4,21 şi Lc 6,39). 

Asa cum ştiţi cu toţii, parabolele ocupă cea mai mare parte din textul 
evanghelic, în special la sinoptici. Prin parabole sale, Isus ne-a făcut cunoscută 
experienţa sa cu adevărat unică, trăită în precedentà în sânul Tatălui său ceresc, 
exprimată prin formula teologică in sinu Patris. Semnificativă, în parabole lui 
Isus, este acțiunea lor. Ne impresionează, de exemplu, caritatea samariteanului 


? Cf. E. TROCME, Jesus de Nazareth vu par les temoins de sa vie, Neuchâtel 1971, 94-110. 
3 Cf. T. CADOUX, The Parables of Jesus — Their Art and Use, New York 1931. 

4 Cf. Die Gleichniße Jesu, Göttingen 19626, 17 s.u. 

5 Cf. Gleichniße Jesu — Einführung und Auslegung, Göttingen 1971, 27-31. 
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milostiv din parabola cu acelaşi nume sau viclenia administratorului necinstit. 
De aceea, cred că această definiţie a parabolelor lui Isus este cea mai potrivită: 


Parabolele lui Isus sunt unul dintre elementele narative de bază ale Noului 
Testament. Nu ajunge să spui că Isus foloseşte parabolele pur şi simplu pentru că 
este un bun pedagog. Nu numai pentru a-i face atenţi pe ascultătorii săi relatează 
Isus istorii sau, mai bine zis, istorisiri care fac referinţă la situaţii concrete de viaţă. 
Faptul de a apela la această formă oratorică este cuprinsă în însăşi natura 
evangheliei. Pe scurt, acţiunea este semnificativă“. 


Exegetii sunt unanimi în a afirma că, dintre toate textele neotestamentare, 
parabolele sunt elementul caracteristic al învăţăturii lui Isus din Nazaret. De 
aceea, prin parabole noi intrăm în dialog direct cu Mântuitorul, care ne vorbeşte 
şi nouă astăzi, la timpul prezent, cu aceeaşi vigoare şi cu acelaşi spirit de 
convingere ca odinioară, când vorbea mulțimilor. Vorbirea prin imagini 
concrete şi vii este ceva caracteristic limbajului lui Isus. 

Modul de a enunta adevăruri, plecând de la situaţii concrete de viaţă, 
presupune adoptarea unei logici simple ca formă de argumentatie, uşor de 
memorizat şi valabilă peste timp. În forma cea mai simplă, parabola este o 
metaforă sau o asemănare luată din natura înconjurătoare, din viaţa cotidiană. 
Este vorba de exemple sau întâmplări cunoscute de toţi şi care impresionează 
prin culoarea, vivacitatea şi originalitatea logicii. 

Unii exegetii definesc parabolele ca fiind adevărate tratate de teologie 
conţinând adevăruri de negrăit, care, în spatele unor imagini obişnuite sau al 
unor comparații simple, ascund adevăruri teologice profunde, cu implicaţii 
hotărâtoare pentru trăirea creştină de fiecare zi. Pentru acest motiv, pedagogia 
lui Isus din Nazaret este unică şi impresionantă. Lui Isus nu-i plac adevărurile 
abstracte, înţelese doar de câţiva. El cunoaşte sufletul omului şi tocmai de 
aceea doreşte să se adapteze modulului său de a fi şi de a gândi. 

Este evident că tehnica de interpretare a parabolelor şi aplicaţiile imediate 
ce decurg din respectivele interpretări ne dezvăluie pedagogia unică a 
Maestrului din Nazaret. Graţie bogăției inepuizabile a parabolelor ce tàsneste 
ca dintr-un izvor de munte, limpede şi zglobiu, ne aflăm pe terenul solid al 
înţelegerii şi al aplicaţiilor ce decurg din respectivele parabole. Să luăm ca 
exemplu parabolele împărăției din capitolul 13 al Evangheliei după sfântul 
Matei, în care autorul prezintă, rând pe rând, realități cunoscute şi dragi 


€ Cf. A.N. WILDER, Early Christian Rhetoric. The language of the Gospel, London 1964- 
Cambridge Mass. 1971, 71. 
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ascultătorilor lui Isus. Astfel, avem parabola semanatorului, a neghinei, a 
grăuntelui de muştar şi a aluatului, a comoarei ascunse şi a mărgăritarului 
prețios si, în sfârşit, a năvodului. 

Nu ştim ce să admirăm mai întâi în acest capitol dedicat în întregime 
parabolelor. Pedagogia lui Isus este unică şi inepuizabilă. El analizează cu 
aceeaşi uşurinţă şi dibăcie teme legate de agricultură, cum ar fi parabola 
semănătorului sau cea a neghinei, sau teme bazate pe un adânc spirit de 
observaţie, cum este parabola grăuntelui de muştar sau a aluatului şi, în sfârşit, 
teme legate de viaţa tăinuită a evreilor, cum ar fi parabola comoarei ascunsă 
sau a mărgăritarului prețios. Felul lui Isus de a pune problema şi de a trage 
concluziile nu poate fi pus nici un moment la îndoială. În aceste parabole, Isus 
expune, din diferite perspective, misterul împărăției lui Dumnezeu, mister de 
credință, care cere din partea discipolilor acceptarea plină de bucurie, dar si 
misterul necredintei cauzat de refuzul continuu din partea poporului ales. Prin 
urmare, parabola este unul dintre mijloacele expresive caracteristice folosite de 
Isus pentru a-şi expune învăţătura cu adevărat divină. 


2. De ce vorbeşte Isus în parabole? 


Parabola îşi trage originile, în primul rând, din necesitatea atât de dragă 
orientalilor de a vedea un adevăr prin imagini. Adevărul este îmbrăcat în 
elemente pitoreşti, care îl fac mai viu, mai direct şi mai accesibil. În limbajul 
figurat al parabolei intervine un alt factor decisiv, care pare să fie în contrast cu 
scopul deja afirmat. Omul oriental simţea o adevărată plăcere în a acoperi până 
la a ascunde adevărul, făcând recurs la tot felul de ziceri enigmatice, care 
stimulau curiozitatea ascultătorilor şi-i determinau la căutarea adevărului. 

Toate aceste aspecte sunt prezente în parabolele lui Isus. Trebuind să 
prezinte şi să reprezinte misterul împărăției lui Dumnezeu şi, implicit, misterul 
persoanei sale unui public eterogen şi, în parte, nepregătit, Isus a folosit, în 
scop pedagogic şi didactic, parabolele, care, oferind o idee oarecum vagă 
despre adevăr, îl constrângeau pe ascultător să reflecteze şi mai mult asupra 
acestuia, pentru a descoperi noi şi inedite interpretări. Aşa se explică întrebarea 
firească a discipolilor lui Isus: „De ce le vorbeşti în parabole?” (Mr 13,10). 

Isus nu face nici un secret din faptul că parabolele împărăției, pe lângă 
funcția pedagogico-didacticà, au şi un scop teologic. Parabolele trebuia să 
ascundă de ochiul răuvoitorilor misterul profund al împărăției, adică „de privit 
să privească, dar să nu vadă, de ascultat să asculte, dar să nu înţeleagă; ca nu 
cumva să se întoarcă şi să fie iertati” (Mc 4,12, care parafrazeazä Is 6,9-10). 
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Impärätia cerurilor, promisä de Dumnezeu si vestitä de Isus, este acum 
concretizatä in persoana sa. Impärätia cerurilor este, inainte de toate, un dar 
divin. Acest mister, prin intermediul credinţei, îi împarte pe oameni în două 
categorii. Pe de o parte, sunt cei care văd şi cărora lor le este dat să înţeleagă 
„misterele împărăției lui Dumnezeu” (Mt 13,11); pe de altă parte, sunt „cei de 
afară” (Mc 4,11), cei care îşi închid inima şi mintea în fata harului divin. Primii 
sunt numiţi de Isus însuşi „fericiti” (Mr 13,16); ceilalţi, în schimb, sunt vrednici 
de pedeapsa cea veşnică (Mt 13,42). 

Drumul cel mai direct pentru a cunoaşte marea personalitate a lui Isus din 
Nazaret, este câmpul vast al parabolelor. În ele se ascunde viaţa de fiecare zi 
cu problemele şi tensiunile ei, cu conflictele şi bucuriile ei, aşa cum a träit-o 
Isus odinioară în Palestina si care i-a oferit, din abundență, teme şi imagini 
pentru conţinutul parabolelor. 

Isus a fost cu adevărat un Maestru în a relata la momentul potrivit o 
parabolă. Se poate spune că Isus a fost un mare cunoscător al sufletului uman. 
Ela ştiut să vorbească simplu şi pe înţelesul tuturor, adică cu exemple luate din 
viaţa de fiecare zi a evreilor. Parabolele lui Isus nu sunt opere de artă literară, 
ele nu au ca scop să ne transmită principii de natură generală, dimpotrivă, 
fiecare dintre parabole a fost pronunţată într-un anumit moment din viaţa lui 
Isus, în împrejurări cu adevărat imprevizibile. 

Parabolele sunt modul cel mai lesne, dar şi cel mai simplu prin care Isus îşi 
expune învăţătura. Prin parabole, cunoaştem mărinimia lui Dumnezeu şi 
dragostea lui Isus Cristos faţă de noi, oamenii, conform principiului: „nu cei 
sănătoşi au nevoie de medic, ci cei bolnavi” (Mc 2,17). Isus se adresa unei 
mase de oameni care cuprindea toate categoriile: bărbaţi şi femei, tineri şi 
vârstnici, bogaţi şi săraci, evrei şi greci, pentru că toţi aveau nevoie de medic, 
adică de Dumnezeu. 

Din modul în care Isus se adresează acestor oameni aflaţi în căutarea 
adevărului, din modul în care îşi selectează temele ce urmează să le supună 
atenţiei interlocutorilor săi, din modul în care concepe conţinutul respectivelor 
parabole, adică forma, limbajul şi implicaţiile lor, avem astăzi tot atâtea 
domenii de cercetare şi analiză. De asemenea, tonul cu care Isus pronunţă 
parabolele, bländetea şi bunătatea sa fără margini, spiritul de ingäduintä si 
toleranţă dus până la limita posibilului au făcut din parabole adevărate bijuterii, 
care cer să fie studiate şi azi cu aceeaşi pasiune. 

Pe drept cuvânt, în parabole, noi auzim şi astăzi cuvintele lui Isus, aşa cum 
le-a pronunţat el odinioară, fără nici o modificare sau schimbare de sens. În 
parabolele lui Isus, noi ascultăm acum, ca şi odinioară, sua ipsissima vox. Prin 
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urmare, este firesc sä invätäm din parabole pedagogia extraordinarä a lui Isus, 
pentru cä prin intermediul lor ne afläm la sursä, la origini. 


3. Parabolele, o armă de luptă? 


Isus a folosit parabolele ca o adevărată armă de luptă, pentru a ataca, dar fără 
a jena, pentru a provoca constiintele, dar fără a le sufoca, pentru a crea o stare 
conflictuală, dar fără a se folosi de ea. Fiecare parabolă cere o explicaţie, dar 
şi un răspuns. Din acest motiv, ele îi deranjează pe ascultătorii săi, produc o 
criză în comoditatea lor sau o ciocnire de idei, dar, în acelaşi timp, provoacă şi 
o verificare a propriilor idei şi gânduri. Isus a vorbit oamenilor de odinioară, 
dar ni se adresează în egală măsură şi nouă astăzi. Isus a vorbit oamenilor făcuţi 
din carne şi sânge, ca şi noi. El s-a adaptat situaţiei şi mentalitätii lor. 

Fiecărei parabole îi corespunde un moment precis din viaţa şi activitatea lui 
Isus. Exegetii numesc acest prilej unic în care parabolele au luat fiinţă Sitz im 
Leben. Or, tocmai acest moment cu totul special, acest Sitz im Leben, este 
necesar pentru noi astăzi, pentru a putea înţelege şi aprecia adevăratul sens al 
parabolelor din Noul Testament. 

Ce anume intenționa Isus să transmită ascultătorilor, prin intermediul 
parabolelor, în acel moment al vieţii sale? Care era efectul parabolelor asupra 
ascultătorilor săi? Astăzi, exegetii sunt de acord asupra următorului fapt: /sus 
avea un mod foarte personal de a se folosi de parabole. Cea mai bună metodă 
de analiză şi interpretare a parabolelor va fi aceea care corespunde cel mai bine 
cu însăşi metoda lui Isus de a se adresa mulțimilor în parabole. De asemenea, 
urmărind atent parabolele, noi individualizàm care sunt cerinţele lui Isus față 
de ucenicii lui de astăzi. 

În parabolele sale, Isus se ocupă cel mai mult de probleme practice, şi nu de 
terorii vagi sau de argumente abstracte. Parabolele lui Isus se referă la moduri 
de a fi şi de a acţiona, la comportamente sau atitudini concrete de viaţă, şi mai 
puţin la idei abstracte sau gândire filozofică. Pe Isus nu-l interesează cine 
suntem şi cu ce ne lăudăm. 

Isus foloseşte parabolele în situaţii concrete de dialog si, deci, ca un mijloc 
de a dialoga cu mulțimile, şi mai puţin ca un mijloc pedagogic sau ca un 
instrument didactic sau polemic. 

Forţa de convingere a parabolelor lui Isus izvorăşte din experienţa de fiecare 
zi la care ele fac apel. În înţelegerea parabolelor, decisivă este experiența, şi nu 
forţa unei logici pur conceptuale sau cerebrale. 
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O trăsătură esenţială parabolelor sau, altfel spus, numitorul comun al 
parabolelor este acţiunea. Parabolele nu se mulțumesc să arate cum sunt 
anumite lucruri sau persoane, ci modul în care acţionează şi se comportă ele în 
realitate. În funcţie de acţiunile lor, parabolele se împart în două mari grupe: 

— parabole care se referă la comportamentul ascultătorilor lui Isus. Aceste 
parabole recomandă de obicei o anumită conduită sau îndeplinesc funcția de 
avertisment; 

— parabole care vor să explice comportamentul lui Isus Cristos şi, implicit, 
cel al lui Dumnezeu faţă de noi oamenii. 

O dovadă în acest sens vine din faptul că parabolele evanghelice nu se 
prezintă niciodată ca simple fabule care atribuie plantelor sau animalelor 
acţiuni sau sentimente specifice oamenilor. Nici o parabolă nu face apologia 
copacilor, care îşi doresc un rege, aşa cum este cazul în Jud 9,8-15. În ceea ce 
priveşte referintele la animale, trebuie să semnalăm următoarele: 

— avertismentul dat de a-i evita pe „profeţii mincinoşi, care vin în piei de 
oaie, iar pe dinăuntru sunt lupi răpitori” (Mt 7,15); 

— invitaţia de a imita prudenta „şerpilor” şi simplitatea „porumbeilor” (Mt 
10,16b). 


4. Parabole care se referă la comportamentul ascultătorilor lui Isus 


Parabolele din această categorie sunt foarte numeroase, iar caracterul lor este 
evident. Unele dintre ele recomandă un comportament determinat; altele, în 
schimb, îi avertizează pe ascultători împotriva unui anumit comportament care 
ar avea urmări de nedorit. 

Din prima categorie avem, de exemplu, patru parabole care prezintă aşa 
numitele relatări exemplare şi care, evident, nu au nevoie de explicaţii 
suplimentare pentru a le înţelege lecţia: samariteanul milostiv (Le 10,30-37); 
bogatul fără minte (Lc 12,16-20); bogatul nemilostiv şi Lazăr cel sărac (Lc 
16,19-31); fariseul si vamesul (Lc 18,9-14). În alte parabole, ascultătorul este 
invitat să ia exemplu de la economul necinstit (Lc 16,1-8) sau de la muncitorul 
care descoperă o comoară în pământ sau de la negustorul care găseşte un 
mărgăritar ales (Mt 13,44-46). Şirul acestor exemple ar putea fi completat şi cu 
alte parabole, cum ar fi cea a omului care, înainte de a pleca la război, 
chibzuieşte bine forţa armatelor sale (Lc 14,28-32). 

Alte parabole, în schimb, conţin exemple ce nu trebuie în nici un caz 
urmate. Aceste parabole sunt: servitorul neînduràtor (Mt 18,23-34); arendasii 
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ucigasi (Mc 12,1-9); fecioarele neîntelepte (Mt 25,1-12); servitorul şi talantii 
Incredintati (Mt 25,14-30). 

In sfärsit, intälnim alte parabole, care ne oferä simultan douäalternative, una 
de ales, iar cealaltă de evitat. De exemplu, in Mt 7,24-27 se cere imitarea 
omului prudent, care şi-a construit casa pe stâncă, şi nu a omului care şi-a 
construit casa pe nisip. În alt caz, ascultătorii sunt îndemnați să acţioneze luând 
exemplu de la portarul care aşteaptă întoarcerea stăpânului (Mc 13,34-36), şi 
nicidecum să se lase influenţaţi de exemplul proprietarului, care a neglijat pur 
si simplu paza casei (Mt 24,43). 

Pe aceeaşi linie trebuie interpretate şi alte parabole, chiar dacă ele prezintă 
uneori caracteristicile unor simple asemănări. În acest context, trebuie evocate 
următoarele exemple: „nimeni nu coase un petic nou la o haină veche” sau 
„depozitează vin nou în burdufuri vechi” (Mc 2,21-22); cazul copiilor care 
doresc un joc diferit de cel la care sunt de fapt invitati (Lc 7,31-32); omul care 
pretinde să fie îndepărtat paiul din ochiul vecinului, în timp ce nu-i pasă de 
bärna din propriul ochi (Mt 7,3-5); orbul care doreşte să fie ghid altui orb (Mt 
15,14). 

De fapt, paginile Noului Testament abundă în astfel de parabole care se 
referă la tipul de comportament ce trebuie adoptat sau, respectiv, evitat de 
ascultătorii lui Isus. De asemenea, trebuie subliniat din nou faptul că nicăieri 
Isus nu-şi arată dibăcia de a umbla cu masele ca în parabolele sale, „deoarece 
el învăţa ca unul care are autoritate, şi nu în felul cärturarilor” (Mt 7,29). 


5. Parabole care se referă la comportamentul lui Isus 
sau la cel al lui Dumnezeu 


Acest al doilea tip de parabole, care nu sunt cu nimic inferioare celor citate 
până acum, se referă la trei cazuri specifice: cazuri în care Isus încearcă să 
explice comportamentul său, fără a face referinţe la comportamentul Tatălui; 
cazuri în care vorbeşte despre comportamentul lui Dumnezeu, fără alte referinţe 
la propriul comportament, şi cazuri în care vorbeşte despre comportamentul lui 
Dumnezeu, raportat însă la propriul comportament. 

Atunci când Isus vorbeşte despre propriul său comportament, nu se foloseşte 
de parabole propriu-zise, ci de fraze cu caracter parabolic. Astfel, avem cazul 
când Mântuitorul se referă la relaţiile sale cu alţii: „nu cei sănătoşi au nevoie 
de medic, ci cei bolnavi” (Mc 2,17), iar despre vindecarea săvârşită în zi de 
sâmbătă, Isus declară următoarele: „Care dintre voi care are o oaie şi-i cade în 
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fântână în zi de sâmbătă, nu se duce şi o scoate afară” (Mr 12,11). Din cele 
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douä exemple de mai sus, ca, de altfel, si din nenumärate exemple luate din 
paginile Noului Testament, se poate deduce cu uşurinţă că Isus nu obisnuieste 
a relata în parabole aspecte referitoare la propria-i persoană sau să justifice 
propriul comportament. 

Într-o altă categorie de parabole, Isus vorbeşte despre comportamentul lui 
Dumnezeu, însă fără să facă referinţe la comportamentul său. Astfel, ceea ce 
spune despre comportamentul lui Dumnezeu explică, de fapt, ceea ce el însuşi 
aştepta de la ascultătorii săi. În acest sens, este semnificativă comparatia tatălui 
cu comportamentul acestuia faţă de propriul său fiu: „Cine dintre voi, dacă fiul 
îi va cere pâine, îi va da o piatră” (Mt 7,9). În definitiv, ceea ce îl interesează 
pe Isus este încrederea respectuoasă cu care ascultătorii săi trebuie să se 
adreseze lui Dumnezeu. Acest lucru reiese cu evidenţă şi din parabola 
prietenului care bate la uşă în miez de noapte (Lc 11,5-7), deşi, în acest caz, nu 
trebuie insistat asupra necesităţii unei rugăciuni perseverente (v. 8). Ținând 
cont de remarca surprinzătoare din respectivul verset, putem semnala faptul că 
această istorie a prietenului rămas fără pâine se concentrează în realitate nu atât 
asupra celui ce bate la uşă noaptea, ci asupra celuilalt care se vede deranjat la 
miez de noapte. Întrebarea care se pune este următoarea: cum ar fi reacționat 
ascultătorul dacă ar fi fost în locul acelui om? 

Acum se impune să facem o analiză a cuvintelor lui Isus referitoare la 
atitudinea Tatălui Ceresc „care face să răsară soarele său peste cei răi şi peste 
cei buni şi să plouă peste cei drepţi şi peste cei nedrepti”(Mr 5,45). Cu alte 
cuvinte, Isus ridică o problemă deosebit de stringentă pentru teologia iudaică 
tradițională, şi anume cum este posibil să se concilieze lipsa de diferenţiere 
între cei buni şi cei răi, pe de o parte, şi dreptatea lui Dumnezeu, pe de altă 
parte? Pe Isus însă nu-l interesează în mod direct această problemă de natură 
teologică. Toată atenţia lui se concentrează asupra comportamentului 
ascultătorilor, adică, dacă Dumnezeu nu face nici un fel de deosebire, atunci 
nici ascultători lui Isus nu trebuie să facă vreo diferenţiere. 

Cazul cel mai original în parabolele lui Isus este acela al parabolelor care au 
ca obiectiv explicarea comportamentului lui Dumnezeu văzut în raport cu 
comportamentul lui Isus. Din aceste parabole înţelegem care era ideea lui Isus 
faţă de misiunea sa. Să luăm câteva exemple concrete. 

Adversarilor săi, care îi reproşau că frecventează „vameşii şi păcătoşii”, Isus 
le răspunde vorbindu-le despre Dumnezeu Păstorul, care-şi caută neobosit oaia 
pierdută şi nu-şi dă răgaz până ce n-o găseşte şi, când o găseşte, trăieşte un 
sentiment de mare bucurie (Lc 15,4-7). De fapt, acest Păstor exprimă gândul 
că Isus nutreşte aceeaşi preocupare ca şi Dumnezeu față de oameni păcătoşi. Cu 
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alte cuvinte, modul de a actiona al lui Isus este identic cu modul de a actiona 
al lui Dumnezeu. Această învățătură, preluată si de parabola drahmei pierdute 
(Le 15,8-10), se imbogäteste şi se integrează perfect în cadrul mai general al 
parabolei fiului Risipitor (Lc 15,11-32) sau a lucrătorilor din vie (Mt 20,1-15). 
Aceste două parabole insistă asupra dispozitiei care se cere din partea 
ascultătorilor, pentru a recunoaşte acțiunea salvifică a lui Dumnezeu în 
comportamentul lui Isus Cristos. Intervenţia lui Dumnezeu, destinată să-i 
salveze pe oameni, coincide cu misiunea lui Isus şi, deci, modul de a acţiona 
al lui Dumnezeu este identic cu cel al lui Isus. 

Dacă este întrutotul adevărat că Dumnezeu acţionează prin Isus pentru a 
pregăti venirea împărăției, este la fel de adevărat că această acţiune a lui 
Dumnezeu se desfăşoară într-un mod care tulbură sau chiar deranjează cercul 
de prieteni ai lui Isus. Este natural deci să ne întrebăm dacă, într-adevăr, există 
vreo asemănare între imaginile grandioase referitoare la împărăţia lui 
Dumnezeu şi realităţile atât de modeste ale unui minister plin de insuccese şi 
contradicții? O serie întreagă de parabole abordează şi această tematică 
spinoasă. 

Parabola semänätorului (Mc 4,3-8) reflectă impresia pe care o aveau 
ascultătorii lui Isus cu privire la ministerul său, minister care, aparent, adună 
numai insuccese. În versetul final al parabolei, Isus exprimă totuşi siguranța 
unui mare succes, în ciuda unor constatări deprimante de pe parcursul 
parabolei: sămânţa căzută în pământ bun „a dat rod. A incoltit, a crescut şi a 
adus: una treizeci, alta şaizeci, alta o sută”. Cu alte cuvinte, ceea ce Dumnezeu 
a început nu poate decât să înflorească şi să dea rod şi, deci, să întreacă orice 
aşteptare. Dar dacă Dumnezeu a intervenit în istoria oamenilor trimițându-l pe 
Isus, cum este totuşi posibil ca acum să lase lucrurile să meargă de la sine, dând 
impresia unui dezinteres total? 

Parabola semintei ce încolteste de la sine (Mc 4,26-29) lasă sà se înţeleagă 
că Dumnezeu permite ca lucrurile să-şi urmeze calea lor naturală. După 
semănat, Dumnezeu lasă ca pământul să acţioneze conform legilor sale, însă 
putem fi siguri că, la momentul secerişului, Dumnezeu va fi prezent. Atunci şi 
numai atunci neghina va fi separată de grâul bun (Mt 13,24-30), iar peştii buni 
vor fi şi ei separati de cei răi (Mt 13,47-48). Tot la fel, din sămânţa mică si 
neimportantă de muştar se va dezvolta un copac mare, în timp ce putina drojdie 
va face să dospească o mare cantitate de aluat (Lc 13,18-21). 

Desigur, ramurile înfrunzite ale smochinului nu reprezintă încă splendoarea 
vieţii. Ele sunt semnul care nu înşală niciodată (Mc 13,28). Clipa prezentă este, 
în realitate, ultima ocazie oferită smochinului neroditor (Lc 13,6-9), adică 
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ultima tentativă pe care Dumnezeu o întreprinde pentru a-i salva pe cei păcătoşi 
de la dezastru; este vorba în această afirmaţie de încercările divine realizate in 
ministerul lui Isus din Nazaret. 


6. Concluzie 


Evident, din multitudinea de parabole, din varietatea de limbaj şi tematici, 
din modurile multiple de analiză şi interpretare etc. reiese încă o dată spiritul 
de bun cunoscător al sufletului omului, de mare pedagog al lui Isus Cristos. De 
aceea, pentru a ilustra comportamentul lui Isus sau, eventual, cel pe care trebuie 
să-l adopte ascultătorii săi, parabolele fac deseori referinţe la comportamentul 
lui Dumnezeu. 

În analiza acestor parabole, interesul nu trebuie să se concentreze numai 
asupra clarificării unuia sau altuia dintre atributele divine sau să definească 
ceea ce este Dumnezeu, de exemplu, că Dumnezeu este milostiv, iertător, 
răbdător etc. Scopul parabolelor este să descrie modul în care Dumnezeu 
acţionează, de exemplu, asemenea unui tată faţă de fiul său, din parabola cu 
acelaşi nume (Lc 15,1 1-32), sau asemenea prietenului faţă de prietenul său, din 
parabola intitulată puterea rugăciuni (Le 11,11-13). 

Dacă aceste două observaţii sunt juste, atunci este clar că se face o gravă 
eroare atunci când exegeza parabolelor ar fi preocupată numai de a reduce 
invätämintele acestor parabole la un adevăr cu caracter general, teoretic şi 
abstract sau de a pune acest adevăr în slujba vreunei teze de teologie 
speculativă. Desigur, acţiunea nu trebuie opusă doctrinei care este conținută în 
mod implicit în respectivele parabole. Este evident că terenul de acţiune al 
parabolelor este cel al comportamentelor, al practicii cotidiene. 

În încheiere, am putea să ne întrebăm dacă primii creştini nu au văzut cumva 
situaţia lor religioasă din aceeaşi perspectivă. O dovadă în acest sens ar putea 
fi numele 080g, adică drum sau cale, pe care ei şi-l dădeau pentru a se deosebi 
de iudei, aşa cum se întâmplă atunci când Saul vine la Damasc: „cu scopul de 
a-i aduce legati la Ierusalim pe cei care îi va găsi urmând această cale, fie 
bărbaţi, fie femei” (Fap 9,2). Termenul cale se referă în acest caz la religia 
creştină, desemnată cu ajutorul unei metafore care indică o formă de 
comportament sau conduită morală şi care are în vedere întreaga viaţă a 
omului”. Nu ajunge să se cunoască doar traiectoria acestui drum pe un eventual 


7 Cf. nota b de la Fap 9,2 în Nouveau Testament, TOB, Paris 1973. 
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itinerar, ci este nevoie de un angajament total, caracterizat de un anumit stil de 
viaţă pentru cel ce străbate acest drum. 

Aşadar, a înţelege astăzi parabolele înseamnă a intra în dialog direct cu Isus 
din Nazaret, fără nici un sentiment de izolare şi fără a ne dezice de situațiile în 
care ne aflăm si de problemele pe care viaţa ni le pune în faţă. Este vorba, de 
fapt, de a ne deprinde să vedem aceste situaţii reale cu ochi noi, cu ochii cu care 
însuşi Isus vedea situaţiile timpului său. 

Limbajul parabolelor este, prin însăşi natura sa, un limbaj obscur, destinat 
să tăinuiască ideile. Este un limbaj inferior celui din discursurile obişnuite ale 
lui Isus, un limbaj ce se cere descifrat şi, deci, interpretat. Însă a interpreta 
parabolele înseamnă a le descifra, a scoate din ele mesajul imaginilor care 
acoperă respectivele parabole. Sensul unei parabole nu rezidă în parabola 
propriu-zisă. Se povesteşte o istorie, se descrie o anumită întâmplare, însă ceea 
ce îl interesează pe exeget este să raporteze respectiva parabolă la o anumită 
realitate cu care ea se află în raport nemijlocit. 

Din cele spuse mai sus este evident că în interpretarea parabolelor intervin 
dificultăţi ce trebuie depăşite şi, abia după aceea, vălul acestor parabole este 
total îndepărtat. Noi, astăzi, la aproape două mii de ani distanță de Maestrul 
nostru, am pierdut amintirea contextului original — aşa numitul Sitz im Leben 
— în cadrul căruia parabolele aveau sens. Însă exegeza modernă a obţinut 
rezultate remarcabile în interpretarea parabolelor lui Isus prin analiza atentă a 
cadrului parabolelor şi a stilului personal al lui Isus utilizat în respectivele 
parabole. 


Zusammenfassung 


Das Christentum ist vor allem eine Lehre, die uns gegeben worden ist, um sie zu 
kennen, um sie zu lernen und auch im Leben Zeugnis davon abzulegen. 
Infolgedessen war das Christentum niemals nur für einige reserviert. Das 
Christentum ist, im Gegenteil, eine Lehre, die allen offen ist. In dem 
gegenwärtigen Artikel, Die Pädagogik Jesu in seinen Gleichnissen, handelt es sich 
um die neotestamentarischen Texte, die von Jesu am meisten gebraucht worden 
sind. Das Wort stammt aus dem Griechischen und heisst napaßoAn. Dieses Wort 
definiert eine literarische Form, die dem hebräischen Geist Ideen mitzuteilen sehr 
nahe steht. Der Artikel stellt eine umfangreiche Bibliographie zur Verfügung, die 
die Pädagogik Jesu völlig unterstreicht. Sie sind vor allem eine „Kampfwaffe”, 
wie sie J. Jeremias, ein grosser Kenner der Gleichnisse Jesu, darstellt. 

Der Artikel besteht aus folgenden Teilen. 

1. Was sind die Gleichnisse Jesu? 


2. Warum verwendet Jesu die Gleichnisse? 

3. Die Gleichnisse als „Kampfwaffe”. 

4. Das Verhalten der Zuhörer. 

5. Das Verhalten Jesu und infolgedessen jenes Gottes 
6. Die Schlussfolgerung. 
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RELIGIA ÎN SFÂNTA SCRIPTURĂ 


Pr. conf. Alois Bulai 
Institutul Teologic Romano-Catolic, laşi 


Religia este definită în mod curent ca un raport variat identificabil în 
sentimente şi manifestări de omagiu, venerație şi adorare, care leagă omul de 
ceea ce el consideră sacru şi divin. Religia pozitivă sau istorică este fondată pe 
un complex de adevăruri revelate într-un moment al timpului de Dumnezeu. 
Religia naturală este cea fondată pe natura însăşi a omului care, cu forțele sale 
şi ale rațiunii, poate să ajungă la Dumnezeu şi să-şi explice nemurirea sufletului 
şi universalitatea legii morale. Ar putea să fie înţeleasă ca orice cult determinat 
de conţinuturi de credintà'. În limba ebraică, termenii folosiţi pentru a reda 
această realitate sunt da ‘at, de la rădăcina yd", cu referinţă la cunoaştere, 
înţelepciune. Este vorba de o cunoaştere profundă, chiar empirică, şi 
‘emmunah, de la rădăcina 'mn, care indică tăria, siguranţa, credinţa fermă, 
încrederea. În limba greacă, termenul folosit cel mai des este Opnokeıo, termen 
cu o etimologie mult discutată”. Lăsând la o parte discuţiile etimologice, putem 
spune că termenul derivă de la ideea de ceremonie externă a cultului. 

Dacă pornim de la această definiţie a religiei, atunci tema propusă pentru 
această prezentare este imensă, pentru că toată Biblia este un continuu dialog 
Dumnezeu-om. Ateismul teoretic era aproape necunoscut în tot Orientul Antic. 
Problema care se putea pune era aceea a superiorității unei divinităţi asupra 
alteia sau a interesului pe care divinitatea l-ar fi putut avea pentru om. 
Întrebarea era aceasta: Iahve este mai puternic decât divinitätile naţiunilor? 
Întrebarea devenea acută mai ales în perioadele în care poporul ales era 
oprimat. Atunci popoarele păgâne ar fi putut întreba: „Unde este Dumnezeul 
lor?” (Ps 115,2). Pe de altă parte, se aflau chiar în Israel unii adepţi ai 
ateismului practic, convinşi de dezinteresul lui Dumnezeu pentru realităţile 


! Cf. G. Devoro - G.C. OLI, Nuovo vocabolario illustrato della lingua italiana. Selezione 
dal Reader's Digest, II, Milano 1987, 2573. Definiţia din dictionarele noastre miroase încă a 
materialism-dialectic: cf. Dicfionar enciclopedic ilustrat, Cartier, Bucuresti-Chisinàu 1999, 
855. 

? Cf. K. L. SCHMIDT, „Opnoxeia, Optoxog, #0eX00pnoxkewa”, în Grande Lessico del Nuovo 
Testamento, IV, Paideia, Brescia 1968, 559-572. 
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umane. Este vorba despre cel nebun care spune în inima sa: „Nu există 
Dumnezeu” (Ps 53,2; 10,4.11). De aceea m-am limitat doar la învăţarea 
religiei, transmiterea şi educarea ei. Şi aceasta numai în Vechiul Testament. 

Credinţa este întemeiată pe o revelaţie divină. Această revelaţie trebuie să 
ajungă la cunoştinţa oamenilor, în detaliu şi cu consecinţele ei practice. 
Învățătura care transmite, sub formă de instruire, ştiinţa lucrurilor divine este, 
în primul rând, o predică ce proclamă mântuirea dată de Dumnezeu, aşa cum 
are loc în istorie, şi este lucrarea profeților’. 

Dumnezeu este cel care îşi educă poporul prin planul său de mântuire, care 
se împlineşte în timp. Maturizarea este lentă. Israelul trăieşte sub tutela Legii, 
ca un copil educat de un pedagog, până la plinirea timpurilor. „Să ştii că 
Domnul Dumnezeul tău te învaţă, aşa cum învaţă omul pe copilul său” (Dr 8,5). 
Atunci Dumnezeu l-a trimis pe Fiul său pentru a ne dărui infierea: 


Eu însă spun: atât timp cât moştenitorul este un copil, nu se deosebeşte cu nimic 
de un sclav, chiar dacă este stăpân peste toate. Însă este sub tutori şi administratori 
până la timpul fixat de tată. Tot aşa şi noi, cât timp eram copii, eram sclavii 
învățăturilor de la început ale lumii. Dar când a venit împlinirea timpului, 
Dumnezeu l-a trimis în lume pe Fiul său, născut din femeie, născut sub Lege, ca 
să-i răscumpere pe cei care sunt sub Lege, ca să primim înfierea. Şi pentru că 
sunteţi fii, Dumnezeu l-a trimis pe Duhul Fiului său în inimile noastre, care strigă: 
Abba, Tată! Aşa încât nu mai eşti sclav, ci fiu; iar dacă eşti fiu, eşti şi moştenitor 
prin Dumnezeu (...) Astfel că Legea a fost pedagogul nostru spre Cristos, ca să fim 
Justificati prin credinţă. Dar de când a venit credinţa, nu mai suntem sub pedagog 
(Gal 4,1-7; 3,24-25). 


Educatia lui Israel nu este terminatà o datà cu venirea lui Cristos. Noi 
trebuie „sä ajungem la starea omului desävärsit la mäsura värstei plinätätii lui 
Cristos” (Ef 4,13). 

Cuvântul folosit de textul ebraic pentru a indica educarea este musar, care 
înseamnă, în acelaşi timp, instruire, dăruirea înţelepciunii şi corijare, mustrare, 
pedeapsă. El se referă la educaţia familială (în cărțile sapientiale), dar si la 
comportarea lui Dumnezeu (în profeti şi în Deuteronom). 

Dumnezeu realizează opera de educare a poporului său şi, indirect, a fiecărei 
persoane, prin evenimentele istorice, faptele minunate pe care le săvârşeşte, 


3 Cf. A. BARUCQ — P. GALOPIN, „A învăţa (pe alţii)”, în Vocabular de teologie biblică, ed. 
X. LEON-DUFOUR, ARCB, Bucureşti 2001, 330. 

4 Cf. X. LEON-DUFOUR, „Educatie”, în Vocabular de teologie biblică, 190. LXX traduce 
termenul ebraic prin rardera, iar în limba latină avem echivalentul disciplina. 
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prin legea aliantei, prin cuväntul säu transmis prin profeti, prin cult si preoti si 
prin Intelepciune. 

Pe de o parte, Dumnezeu educä poporul prin semnele arätate in Egipt, prin 
minunile sävärsite in pustiu, prin Intreaga lucrare de eliberare. 


Bägati de seamă dar că nu vorbesc cu copiii voştri, care nu ştiu şi n-au văzut 
pedeapsa Domnului Dumnezeului vostru, nici slava lui, nici mâna lui cea tare, nici 
braţul lui cel înalt, nici semnele lui, nici lucrurile lui, pe care le-a făcut în mijlocul 
Egiptului cu Faraon, regele egiptean, şi cu tot pământul lui. Nici ce a făcut el cu 
oştirea egipteană, cu caii lui şi cu carele lui, pe care le-a înecat în apele Mării 
Roşii, când alergau după voi; şi i-a pierdut Domnul Dumnezeu până în ziua de 
astăzi. Nici ce a făcut el pentru voi în pustiu, până când ati ajuns la locul acesta. 
Nici ce a făcut el cu Datan şi Abirom, fiii lui Eliab, fiul lui Ruben, când şi-a 
deschis pământul gura sa şi în mijlocul a tot Israelul i-a înghiţit pe ei, pe familiile 
lor, corturile lor şi toată averea ce o aveau. Căci ochii voştri au văzut toate 
lucrurile cele mari ale Domnului, pe care le-a făcut el (Dr 11,2-7). 


Această experienţă îl învaţă pe Israel că depinde mereu, zilnic, de Iahve care 
se îngrijeşte de el ca un tată cu care este în dialog: 


Să-ţi aduci aminte de toată calea pe care te-a povăţuit Domnul Dumnezeul tău prin 
pustiu de acum patruzeci de ani, ca să te smerească, ca să te încerce şi ca să afle 
ce este în inima ta şi de ai să päzesti sau nu poruncile lui. Te-a smerit, te-a pedepsit 
cu foamea şi te-a hrănit cu mana pe care nu o cunoşteai şi pe care nu o cunoşteau 
nici părinţii tăi, ca să-ți arate că nu numai cu pâine trăieşte omul, ci că omul 
trăieşte şi cu tot cuvântul ce iese din gura Domnului. Haina ta nu s-a învechit pe 
tine şi piciorul tău n-a căpătat bătături în aceşti patruzeci de ani. Dar să ştii în 
inima ta că Domnul Dumnezeul tău te învaţă, cum învaţă omul pe fiul său. Păzeşte 
dar poruncile Domnului Dumnezeului tău, umblând în căile lui şi temându-te de 
el (Dr 8,2-6). 


Şi Legea este prezentată ca o voinţă de educare: „Din cer te-a învrednicit să 
auzi glasul lui, ca să te înveţe” (Dr4,36). lahve promite că va răsplăti ascultarea 
Legii, care manifestă prezenţa cuvântului Educatorului. Acest cuvânt nu se află 
în ceruri îndepărtate, nici dincolo de mări, ci „este foarte aproape de tine; el 
este în gura ta şi în inima ta” (Dr 30,11-14). 

Profetii au un rol deosebit în educarea religioasă a lui Israel. Cuvântul lui 
Dumnezeu pe care il transmit nu este inspirat din tradiţie. El este primit direct 
de la Dumnezeu. Ei au rolul să-l proclame amenințând, îndemnând, promițând, 


> Cf. X. LEON-DUFOUR, „Educatie”, 191 
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mängäind poporul. Acest rol de educatori se bazeazä constant pe o catehezä pe 
care o presupun cunoscută (Os 4,2 comparat cu Decalogul) si ale cărei teme 
esenţiale le reiau. Ei înşişi au discipoli care le răspândesc oracolele (Zs 8,16; ler 
36,14), iar mesajul lor se adaugă la învăţătura tradiţională pentru a-i îmbogăţi 
datele. Astfel, învăţătura profetică însăşi ia o forma tradițională. Există 
continuitate de la un profet la altul (cf. /er 28,8). Avem dovada palpabilă a 
acestui fapt atunci când un profet reia, pentru a-şi formula mesajul, expresii 
împrumutate de la predecesorii săi (Ezechiel de la Ieremia) sau când scribii 
deuteronomici asumă în propria lor teologie interpretarea profetică a istoriei. 

Preoţii au o răspundere mai largă în privinţa educării la credinţă. Fiind 
răspunzători de cult şi de Lege, ei sunt, prin definiţie, educatori ai poporului. 
În primul rând, cultul reaminteşte evenimentele trecutului, a căror celebrare le 
reinnoieste; în acelaşi timp, actualizează şi reinsufleteste credinţa poporului 
într-un Dumnezeu care este la fel de prezent şi de puternic ca în trecut (Ps 81; 
106; discursul din Dr 1-11; reînnoirea Legământului: Jos 24); şi, în sfârşit, 
cultul stimulează speranţa poporului în aşteptarea Zilei în care Domnul îşi va 
instaura împărăţia, iar neamurile păgâne se vor alătura Israelului eliberat, în 
cultul adevăratului Dumnezeu“. 

Potrivit Bibliei, iniţiativa în cult îi aparţine Dumnezeului celui viu, care se 
revelează. Ca răspuns, omul îl adoră pe Dumnezeu într-un cult ce capătă formă 
comunitară. Acest cult nu exprimă numai nevoia pe care o are omul de 
Creatorul de care depinde în totalitate, ci el îndeplineşte şi o datorie: într- 
adevăr, Dumnezeu şi-a ales un popor care trebuie să-l slujească şi, prin aceasta, 
să-i devină martor; poporul ales trebuie deci să-l slujească. Cultul evoluează şi, 
de-a lungul istoriei, vedem apărând elemente comune tuturor cultelor: locuri, 
obiecte şi persoane sacre (sanctuare, chivot, altare, preoţi), timpuri sacre 
(sărbători, sabat), acte de cult (purificări, consacräri, circumcizie, jertfe, 
ofrande de miresme, rugăciune sub toate formele), prescriptii rituale (post, 
interdicții etc.). Centrul acestui cult este chivotul, simbol al prezenţei lui 
Dumnezeu în mijlocul poporului său; la început mobil, chivotul se fixează în 
diferite sanctuare. În cele din urmă, David îl statorniceste la Ierusalim (2Sam 
6), unde Solomon zideşte templul (/Rg 6). Acesta va deveni, după reforma 
deuteronomică, locul unic al cultului pentru aducerea de jertfe. 

După exil, cultul celui de-al doilea templu este reglementat de prescriptii 
rituale, ale căror rădăcini sunt puse în legătură cu Moise, aşa cum genealogia 


6 M.F. LACAN, „Cult”, în Vocabular de teologie biblică, 140. 
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preotilor este legatä de Aaron, cu scopul de a sublinia legätura dintre cult si 
legämäntul care il intemeiazä. Ben Sirah va sublinia aceastä legäturä cu putin 
timp înaintea luptei purtată de Macabei, pentru ca poporul să poată rămâne 
credincios legii şi cultului singurului Dumnezeu adevărat (/Mac 1,41-64). 

Liturgia de la sinagogă, alcătuită din cântări şi rugăciuni, are ca scop, după 
exil, să menţină viaţa de rugăciune comunitară a evreilor din diasporă. Ea 
completează liturgia de la templu. 

Poporul lui Dumnezeu a împrumutat elemente ale ritualurilor popoarelor din 
Jur, dar a conferit un sens nou ritualurilor adoptate, punându-le în legătură cu 
faptele alianţei (de ex. Dr 16,1-8 pentru Paşti; Lev 23,43 pentru Sărbătoarea 
Corturilor) şi cu jertfa care le-a pecetluit (de ex. Ex 5,1 s.u.; 24,8; Ps 50,5). 
Cultul devine astfel o pedagogie permanentă, care dă vieţii religioase a lui 
Israel cele trei dimensiuni istorice şi o dinamică proprie. 

Cultul lui Israel va deveni spiritual în măsura în care acesta va deveni 
conştient, prin profeti, de caracterul lăuntric al cerinţelor legământului. 
Fidelitatea inimii este condiţia unui cult autentic şi dovada că Israel nu are alt 
Dumnezeu decât pe Iahve (Ex 20,2-3). Dumnezeul mântuitor al Exodului şi al 
Decalogului este sfânt şi pretinde ca poporul, din care vrea să facă un popor de 
preoți, să fie sfânt (Lev 19,2). Amintind acest lucru, profeţii nu resping 
ritualurile, ci pretind ca să li se dea adevăratul sens. Oferirea jertfelor trebuie 
să exprime rugăciunile de mulţumire adresate lui Dumnezeu, izvorul oricăror 
daruri”. 

Inteleptii din literatura sapientialä sunt, prin definiţie, învăţători (Ooh 12,9). 
Faţă de discipolii lor, au aceeaşi funcţie educatoare ca orice tată faţă de copiii 
săi (Sir 30,3; cf. Prov 3,21; 4,1-17). La prima vedere, doctrina sapientialä pare 
întemeiată pe experienţa generaţiilor trecute mai mult decât pe cuvântul lui 
Dumnezeu, dar ea asimilează, de fapt, conţinutul legii şi al cărților profetice şi 
îl pune la îndemâna tuturor. Format la învăţătura tradițională, înțeleptul vrea să 
transmită fiilor săi adevărata înţelepciune (Job 33,33), cunoaşterea şi frica de 
Dumnezeu (Prov 2,5; Ps 34,12), pe scurt, ştiinţa religioasă care este condiția 
pentru o viaţă fericită. În casa de învățătură (Sir 51,23), oamenii înţelepţi dau 
tuturor o învăţătură solidă (Sir 51,25-26) ce le îngăduie să-l găsească pe 
Dumnezeu‘. 


7 M.F. LACAN, „Cult”, 140-141. 
8 A. BARUCQ — P. GALOPIN, „A inväta...”, 331. 
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Când poporul nu ia în seamă cuvântul lui Iahve, vine mustrarea, 
ameninţarea, pedeapsa, care trebuie să asigure eficacitatea „lecţiilor lui 
Dumnezeu”. Profetul, care vorbeşte în numele lui Dumnezeu, nu încetează să 
amintească, cu răbdare, voinţa şi iubirea lui Iahve. Pedepsele lui Dumnezeu au 
scop educativ, asemeni încercărilor soţului care caută să-şi întoarcă soţia 
necredincioasä (Os 2,4-15; cf. Am 4,6-11). Corijarea poate să devină pedeapsă 
care loveşte (Lev 26,18.23-24.28), dar cu măsură dreaptă, şi nu sub imboldul 
mâniei care ucide (Jer 10,24; 30,11; 46,28; cf. Ps 6,2; 38,2); ea trebuie să ducă 
la convertire. În acest caz, „fericit este omul pe care Dumnezeu îl mustră! Şi să 
nu dispretuiesti lecţia Celui Atotputernic” (Job 5,17). 

Educaţia nu va fi însă desăvârşită decât în ziua în care Legea va fi aşezată 
în străfundul inimii. Atunci „nu se vor mai învăţa unul pe altul... căci toți mă 
vor cunoaşte, de la mic la mare” (er 31,33-36). 

Cuvântul lui Dumnezeu se află la izvorul tradiției pe care o transmit, înainte 
de toate, părinţii. Tatăl, în special, este răspunzător de educaţia copiilor săi şi 
trebuie să le transmită, în această calitate, moştenirea religioasă a trecutului 
naţional. Este vorba despre o cateheză elementară ce cuprinde elementele 
esenţiale ale credinţei. O cateheză morală, referindu-se la poruncile Legii 
divine: „cuvintele acestea pe care ti le spun, să le sädesti în fiii tài...’(Dt 6,7; 
11,19). O cateheză liturgică şi istorică, ce se foloseşte de ocazia solemnitätilor 
lui Israel ca să amintească marile semne pe care le comemorează şi să le 
explice sensul: jertfa Pastelui (Ex 12,26-27: „Şi când vă vor zice copiii vostri: 
ce înseamnă aceasta? Să le spuneţi: aceasta este jertfa ce o aducem de Paşti 
Domnului, care, în Egipt, a trecut pe lângă casele fiilor lui Israel, când a lovit 
Egiptul, iar casele noastre le-a izbăvit”) şi riturile azimelor (Ex 13,8-9: „În ziua 
aceea să spui fiului tău şi să zici: acestea sunt pentru cele ce a făcut Domnul cu 
mine, când am ieşit din Egipt. Să fie acestea ca un semn pe mâna ta şi aducere 
aminte înaintea ochilor tăi, pentru ca legea Domnului să fie în gura ta, căci cu 
mână tare te-a scos Domnul Dumnezeu din Egipt”). Întrebările puse de copii 
referitor la obiceiuri şi la rituri îl determină în mod firesc pe tată să-i înveţe 
Crezul israelit: 


De te va întreba în viitor fiul tău şi va zice: ce înseamnă aceste porunci, hotărâri 
şi legi pe care vi le-a dat Domnul Dumnezeul vostru? Să-i spui fiului tău: Am fost 
robi la Faraon în Egipt şi Domnul Dumnezeu ne-a scos din Egipt cu mână tare şi 
cu braţ înalt. Şi a arătat Domnul Dumnezeu semne şi minuni mari şi pedepse a 
adus înaintea ochilor noştri, asupra Egiptului, asupra lui Faraon, asupra a toată 
casa lui şi asupra ostirii lui; iar pe noi ne-a scos de acolo Domnul Dumnezeul 
nostru ca să ne ducă şi să ne dea pământul pentru care s-a jurat părinţilor noştri că 
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ni-l va da. Atunci ne-a poruncit Domnul să implinim toate hotărârile acestea şi să 
ne temem de Domnul Dumnezeul nostru, ca să ne fie bine ca acum. Şi va face milă 
cu noi de ne vom sili să împlinim toate aceste porunci ale legii înaintea feţei 
Domnului Dumnezeului nostru, cum ne-a poruncit (Dr 6,20-25). 


Tot tatăl este cel care îi învaţă pe copii vechile poeme ce fac parte din 
tradiţie (Dr 31,19.22; 2Sam 1,18-19). În felul acesta, învățământul religios 
începe din familie”. 

Dar educaţia la credinţă nu era rezervată numai pentru familie. În timpul lui 
Isus existau şcoli adevărate. Circula o maximă printre învățătorii Legii care 
spunea: „este mai bine să fie distrus un sanctuar decât o şcoală”. Este vorba 
de o realitate relativ recentă, aproximativ cu 100 de ani î.C. Simeon ben 
Schetach, un rabin conducător al Sinedriului, deschisese la Ierusalim prima ber 
hassefer, casa càrtii!!. S-a creat curând o adevărată rețea şcolară. În anul 64 
d.C., marele preot Iosue ben Gamala a promulgat un decret ce poate fi 
considerat ca prima lege a învăţământului. Erau stipulate: obligaţia părinților 
de a da copiii la şcoală, sancţiunile împotriva elevilor care nu erau atenţi sau 
lipseau frecvent de la şcoală, organizarea unui alt nivel pentru copiii cei mai 
buni”. 

Şcoala primară era legată de sinagogă. Copiii, indiferent de starea socială, 
erau aduşi aici la vârsta de cinci ani. Dacă se depăşea numărul de 25 de copii 
era adus un al doilea învăţător. Se spunea despre învățătorul de şcoală că este 
„mesagerul Celui Veşnic”. Se spune că ar fi existat chiar inspectori care 
verificau calitatea învăţământului. Metoda principală de învăţare era aceea de 
a repeta în cor, din memorie, cuvânt după cuvânt, frazele pe care le spunea 
învățătorul (cf. Lc 7,3 1-32). Obiectul principal şi aproape exclusiv de studiu era 
Tora, Legea sacră a lui Dumnezeu”. 

Problema formării integrale a persoanei umane poate fi înfruntată şi 
rezolvată corect numai gândind cu seriozitate tot procesul de cunoaştere şi de 
transmitere a cunoştinţelor. Din acest punct de vedere, credem că este 
important să ne întoarcem la Biblie nu numai pentru a reînnoi metodele 


” A. BARUCQ — P. GADOLIN, „A inväta...”, 330. 

19 D, RoPS, La vita quotidiana in Palestina al tempo di Gesu, Arnoldo Mondadori, Milano 
1986, 127. El citează tratatul Baba Sabbat, CXIX, 6. 

l! D, Rops, La vita quotidiana..., 127, citând tratatul Ketubot, VIII, 11. 

2 D, Ros, La vita quotidiana..., 127. Informaţia provine din Talmudul Babilonian, tratatul 
Baba Bathra, XXI, a. 

B D, Rops, La vita quotidiana..., 127-128. 
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învățământului catehetic şi teologic, ci şi pentru a căuta în ea puncte de pornire 
şi stimulente pentru a gândi pedagogia noastră la toate nivelurile'*. 


Riassunto 


Il tema troppo generoso della presentazione ci costringe a limitarci solo al 
problemma dell’insegnare la religione, educare alla fede. Il Signore stesso è 
l’educatore. Lui insegna il suo popolo e, indirettamente, ciascun uomo mediante 
la creazione, gli eventi salvifici della storia e la Legge. Iddio fà appello ai 
sacerdoti e al culto da essi celebrato al tempio di Gerusalemme e piu tardi alla 
sinagoga; ai profeti che parlono nel suo Nome; ai sapienti; ai sapienti. 

Nella famiglia il responsabile dell’insegnamento della religione e della 
trasmissione della fede è il padre, anche se non puo essere escluso il ruolo della 
madre. 

Dopo il ritorno dalla deportazione babilonese si è organizzato l’insegnamento 
pubblico presso la sinagoga. 

Il ritorno alla Bibbia permette il rinnovo dei metodi di insegnamento catechetico 
e teologico e ci offre punti di partenza e stimoli per pensare la nostra pedagogia 
a tutti i livelli. 


MA. SACCHI, „Insegnamento”, in Nuovo dizionario di teologia biblica, ed. P. ROSSANO — 
G. RAVASI- A. GIRLANDA, Paoline, Cinisello Balsamo 1988, 740-756. 


CRESTINISMUL ESTE O RELIGIE? 


Conf. Dr. Pr. Wilhelm Dancä 
Institutul Teologic Romano-Catolic, laşi 


La prima vedere, întrebarea din titlul conferinței poate părea retorică, dacă 
nu Chiar anacronică, fiindcă de la Conciliul al Il-lea din Vatican încoace, 
teologii şi magisteriul Bisericii Catolice sunt într-un dialog permanent cu patru 
mari religii ale lumii: ebraismul, islamismul, hinduismul si budismul'. Dar 
dialogul interreligios se opreşte cu predilecție asupra a ceea ce îi uneşte pe 
participanţii la discuţie”, prin urmare şi creştinismul este o religie. Totuşi, nu 
toţi teologii şi istoricii religiilor împărtăşesc această idee. De exemplu, Mircea 
Eliade spune că termenul „religie” nu poate fi aplicat fără discriminare la toate 
religiile lumii şi, în raport cu creştinismul, termenul ca atare nu este relevant, 
deoarece creştinismul se defineşte prin credinţă, care implică ideea de libertate 
şi nu cea de fiinţă, semnificaţie şi adevăr, cum este în cazul religiei. Pentru 
Eliade, obiectul religiei este sacrul, adică dimensiunea transcendentă a 
existenţei, dar sacrul nu înseamnă în mod exclusiv credinţa într-un Dumnezeu:. 


! Cf. CONCILIUL AL II-LEA DIN VATICAN, Declaraţia despre relaţiile Bisericii cu religiile 
necreştine Nostra Aetate (28 octombrie 1965); COMMISSIONE TEOLOGICA INTERNAZIONALE, 
Il cristianesimo e le religioni, Libreria Editrice Vaticana, Città del Vaticano 1997. 

2 Cf. IOAN PAUL AL II-LEA, Să trecem pragul speranţei, Humanitas, Bucureşti 1995, 111- 
115. Sfântul Părinte vorbeşte despre elementul comun fundamental şi rădăcina comună a 
tuturor religiilor, subliniind unitatea neamului omenesc în ce priveşte destinul etern şi ultim al 
omului. 

3 Despre religie: „Este regretabil faptul că nu dispunem de un cuvânt mai precis decât acela 
de religie prin care să numim experienţa sacrului. Termenul are o istorie îndelungată, deşi 
întrucâtva limitată din punct de vedere cultural. Ne putem întreba dacă poate fi el aplicat fără 
discriminare Orientului Apropiat antic, iudaismului, creştinismului şi islamismului sau 
hinduismului, budismului şi confucianismului, precum şi popoarelor aşa-zis primitive. Dar este 
poate prea târziu să căutăm alt cuvânt şi religie poate fi încă un termen util, cu condiţia să ne 
amintim mereu că el nu implică în mod necesar credinţa într-un Dumnezeu, in zei sau în spirite, 
ci se referă la experienţa sacrului şi, prin urmare, are legătură cu ideile de ființă, sens şi 
adevăr”, M. ELIADE, Nostalgia originilor, Humanitas, Bucureşti 1994, 5. 

Despre credinţă: credinţa înseamnă „emanciparea absolut de orice fel de «lege» naturală şi 
de aici cea mai deplină libertate pe care omul şi-o poate imagina: aceea de a interveni în statutul 
ontologic chiar al Universului. Ea este, în consecinţă, o libertate creatoare prin excelenţă”, M. 
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Cu alte cuvinte, credinţa şi religia sunt două lucruri diferite, cum au susţinut si 
teologii protestanți pe urmele lui Karl Barth. În spatele acestei interpretări 
dihotomiste, se ascunde pericolul de a transforma credinţa într-o experienţă pur 
interioară, iar religia într-un umanism orizontal. 

De aceea, îmi propun să arăt că şi creştinismul este o religie, mai exact este 
religia alteritätii transcendente, religia raportului cu altul care deschide calea 
către o altă dimensiune a realității decât cea prezentă. 


1. Creştinismul este o religie 


Dacă prin cuvântul „religie” înţelegem acea „legătură cu Realitatea Ultimă 
şi Transcendentä de care omul crede că depinde în mod existenţial şi raporturile 
cultuale şi teoretice pe care omul credincios le stabileşte cu realitatea aceasta”, 
atunci trebuie spus că, la începutul manifestării sale, creştinismul nu se prezintă 
ca o religie. În mod originar, creştinismul este un mesaj al lui Dumnezeu 
adresat oamenilor din toate religiile”, având puţine elemente specific 
religioase“. Din acest punct de vedere, este evident faptul că activitatea lui Isus 
şi a ucenicilor săi nu a fost susținută de autoritatea religioasă sau de structurile 
religiei ebraice. Totodată, este adevărat că Isus interpretează misiunea sa şi 
vestirea împărăției lui Dumnezeu în funcţie de anumite personaje ale tradiţiei 
mesianice precedente, însă această inserare în aşteptarea autentică a poporului 
este însoțită de o ruptură clară de mentalitatea mesianică a reprezentanţilor 
oficiali ai religiei ebraice. Dar ruptura nu a rămas doar în plan doctrinar, ci a 
dus la o confruntare care l-a exclus pe Isus din comunitatea religioasă a 
poporului său, culminând cu strigătul mulţimii: „Să fie răstignit!” (Mr 27,23). 

Totuşi, trecerea dincolo de aspectele vizibile ale religiei ebraice nu a fost 
motivată numai de conflictul dintre Isus şi membrii sinedriului. Din discuţia pe 
care o are cu femeia samariteană, înţelegem că Isus însuşi dorea lucrul acesta. 
Notează sfântul loan: „Vine însă ceasul, ba chiar acum este, când adevărații 
închinători se vor închina Tatălui în spirit şi adevăr, căci însuşi Tatăl astfel de 
închinători caută. Dumnezeu este spirit, iar închinătorii lui trebuie să se închine 
în spirit şi adevăr” (In 4, 21-24). 


ELIADE, Mitul eternei reîntoarceri, Univers enciclopedic, Bucureşti 1999, 153. 

4W. DANCĂ, Mircea Eliade. Definitio sacri, Ars Longa, laşi 1998, 108. 

5 J, DANIÉLOU, Et qui est mon prochain? Mémoires, Stark, Paris 1974, 163-164. 

* VI. BOUBLIK, Teologia delle religioni, Studium, Roma 1973, 238-246. Cf. K. PRUEMM, 
Religionisgeschichtliches Handbuch für den Raum der altchristlichen Umwelt, Roma 1954; 
G. KITTEL, Religionsgeschichte und Urchristentum, Darmstadt 1959. 
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Acest text este ca o prelungire a mesajelor profetice, care denuntä 
formalismul religios şi prevestesc legämäntul cel nou, cultul cel nou datorat lui 
Dumnezeu (Is 1,1 ş.u; Am 5,1 s.u.; er 7,1s.u.; 31,31 s.u.; Mal 1,10 s.u.), 
înrădăcinat în inima omului şi eliberat de factorii formalisti ai religiei. Dar 
aspiraţia la un raport interiorizat cu Dumnezeu se observă şi în alte tendinţe ale 
ambientului cultural în care a apărut creştinismul. De exemplu, comunitatea de 
la Qumran, care se îndepărtase de religia de la templu şi accentua activităţile 
cu caracter contemplativ şi spiritual, ca şi şcolile de inspiraţie platoniciană din 
acel timp, care descopereau centrul de gravitate al raportului cu Dumnezeu în 
asceză şi în dorinţa extazului”. Acesta este contextul în care Isus vesteşte noul 
legământ, a cărui bogăţie misterioasă depăşeşte toate formele religioase 
inventate vreodată de oameni. 

Prima si mica Biserică din Ierusalim ar fi putut să realizeze exigenţele noi 
izvorâte din mesajul lui Isus, fiindcă era formată doar din câţiva discipoli. În 
plus, aşteptarea ei escatologică o îndemna la o ruptură cu trecutul. Şi totuşi, 
discipolii l-au văzut pe Isus Cristos cu ochii credinţei „întrupate” în 
mentalitatea ebraică. În tradiţia iudaică, au descoperit modelul necesar de 
transmitere a mesajului şi de organizare a comunităţii lor. 

Totuşi, la scurt timp după această primă structurare de tip semit, care mai 
supravieţuieşte încă în Bisericile siriene şi etiopiene, asistăm la o ruptură de 
modelul ebraic, înfăptuită de mişcarea elenistă din sânul Bisericii primare. 
Rezultatul acestei rupturi este modelul grecesc al creştinismului născut sub 
soarele cultural al Mediteranei. În acest sens, un rol deosebit l-a avut lucrarea 
misionară a sfântului apostol Paul, a cărui privire „catolică” nu s-a oprit doar 
la lumea elenistă. Poporul nou vestit de Apostolul neamurilor depăşea barierele 
dintre iudei si greci, cuprinzändu-i pe toţi oamenii de bunăvoință; centrul de 
referinţă al acestui popor nou era inima omului transformată de Duhul Sfânt în 
templu al lui Dumnezeu. Însă şi Paul avea nevoie de modele pentru formularea 
limbajului şi organizarea vizibilă a Bisericii; acestea au fost luate din cultura 
si, în parte, din religiile pe care le-a întâlnit în călătoriile sale misionare. 

Aşadar, încă de la începuturile sale, creştinismul se prezintă cu mai multe 
haine culturale, însă este vorba de diversitate în unitate. Văzute din interiorul 
lor, religiile lumii reprezintă tot atâtea forme de manifestare a aspiratiei 
universale la mântuire, în schimb, mesajul creştin implică faptul că există 
revelaţia lui Dumnezeu în Isus Cristos, că taina se întrupează şi vine către om, 


7 Cf. P. HADOT, Plotin sau simplitatea privirii, Polirom, laşi 1998, 125-137. 
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că omul este introdus in această taină, că există un eveniment ce modifică 
condiţia umană, altfel, vorba sfântului Paul, „credinţa voastră este zadarnică, 
iar noi suntem martori mincinosi ai lui Dumnezeu” (/Cor 15, 15). 

Desigur, înculturarea creştinismului în elenism a fost anevoioasă”. În primul 
rând, mesajul creştin s-a confruntat cu ideile culturii filozofice aparținând lumii 
eleniste. Cât priveşte influenţa doctrinară a religiilor şi a miturilor lor, ea pare 
să fi fost secundară şi indirectă. În al doilea rând, viaţa liturgică a 
creştinismului a fost marcată de mentalitatea celorlalte religii din jur. La 
început, cultul creştin avea puţine aspecte simbolice: fără temple, fără preoţi ca 
şi clasă socială sau categorie de angajaţi ai statului, fără sărbători, fără 
ceremonii, fără imagini şi obiecte liturgice. Toate aceste structuri au fost 
realizate în primele trei secole. Astfel, religiile păgâne au oferit creştinismului 
multe elemente şi modele de organizare a vieţii liturgice, totuşi, trebuie să 
observăm că ele au fost transformate mereu şi au căpătat un sens nou". 

Dar pasul decisiv în actualizarea chipului religios al creştinismului s-a făcut 
accentuat prin conjugarea a câtorva factori sociali şi politici: inserarea 
creştinismului in structura politico-socială a imperiului, pătrunderea 
creştinismului în rândul populaţiei de la sate şi convertirea în masă a 
popoarelor. Aceşti trei factori, până la un anumit punct legaţi între ei, au 
exercitat o influenţă diferită asupra creştinismului. Primul s-a încheiat degrabă 
şi a dat creştinismului aspectul de religie de stat. Efectul celorlalți doi factori 
începe să fie vizibil abia în secolul al IV-lea, când creştinismul se angaja 
hotărât în încreştinarea cătunelor şi a satelor; însă procesul a fost lung şi 
caracterizează evanghelizarea întregii Europe. Rezultatul nu a fost întotdeauna 
pozitiv, fiindcă a imprimat creştinismului multe trăsături ale unei religii 
populare. Când procesul s-a terminat, creştinismul a rezultat ca o religie 
ebraico-greco-romano-celtico-gotico-geramano-slavă: o religie europeană, cu 
rădăcini în întregul bazin mediteranean. 

Această fază de inserare a creştinismului în ambientul religios în care trăia 
nu a fost mereu motivată de exigente evanghelice şi nu a dat numai roade 
pozitive. Poziţia, mijloacele şi posibilitățile unei religii de stat au fost deseori 
profane, însă, în cele din urmă, au căpătat un caracter sacru; uneori, au devenit 
absurde, când, de exemplu, caracterul absolut şi unic al creştinismului s-a lărgit 


8 J, DANIÉLOU, Et qui est mon prochain?, 181. 

° Cf. J. DANIELOU, Message evangelique et culture hellenistique, Tournai 1961. 

10 I. P, CULIANU, „Intervento”, în Religioni ed educazione. Dialogo delle civiltà, ed. G. 
SFORZA, ANICIA, Roma 1994, 98. Cf. IDEM, Religie si putere, Nemira, Bucuresti 1996. 
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şi la această sferă, în sine profanä. Totuşi, statutul unei religii de stat nu a adus 
în creştinism numai lucruri negative; în fond, corespunde dorinţei 
creştinismului, care vrea să consacre totul lui Cristos, chiar şi structurile sociale 
şi politice. 

Pătrunderea creştinismului la sate şi botezarea în masă a popoarelor a slăbit 
rezistenţa creştină în fata influenţei pägänismului şi a permis pătrunderea 
multor elemente ale religiozitàtii populare în aspectele religioase ale 
creştinismului. Pietatea poporului creştin nu urma mereu inspiraţia evanghelică, 
când organiza ceremonii, sărbători sau când descoperea locuri de pelerinaj; 
deseori, aceste activităţi derivau din atitudinile psihologice comune tuturor 
formelor de pietate populară. 

Acest proces s-a terminat cu o alianţă strânsă între creştinism şi toate 
aspectele vieţii popoarelor europene. Când statul a început să primească forme 
naţionale, asistăm la naşterea creştinismului naţional, în care creştinismul nu 
se mai separă de naţiune. În România, această alianţă, simfonie dintre naţiune 
şi creştinism, a avut atât roade negative, cât şi pozitive!!. Teologia nu-şi 
propune să facă judecăţi de valoare asupra istoriei Bisericii, ci vrea să afle ce 
este veşnic şi ce este relativ în procesul în urma căruia creştinismul a primit 
chipul unei religii ce poate fi numită europeană. Este vorba de specificarea 
raportului ontologico-istoric dintre creştinism şi religie şi ce anume este relativ 
în acest raport. Analiza acestui raport a condus la concluzii diferite în spaţiul 
teologiei protestante şi catolice. 


2. Creştinismul nu este o religie 


Primul mare teolog protestant care critică conceptul de religie în raport cu 
credința creştină este Karl Barth. După propria logică a teologiei justificärii, 
religia este „trupul” în sens paulin'’, adică este voinţa omului de afirmare 
personală. În comentariul la Scrisoarea către Romani, Barth afirmă că raportul 
omului cu Dumnezeu nu poate fi veritabil decât dacă este doar rezultatul 
lucrării lui Dumnezeu. Relaţia în care numai Dumnezeu are iniţiativa este de 
domeniul credinţei ce se află în om, fără ca să vină totuşi de la om: „Credinţa 
nu este credinţă decât în măsura în care nu revendică nici o realitate istorică şi 


!! Cf, O. Gillet, Religie şi naționalism. Ideologia Bisericii Ortodoxe Române sub regimul 
comunist, Compania, Bucureşti 2001. 

12 Cf. J. ROLLET, „Religion et foi”, în Penser la foi. Recherches en théologie aujourd'hui, 
Fs. Joseph Moingt, ed. J. DORE — Ch. THEOBALD, Cerf, Paris 1993, 304-305. 
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psihologică, în măsura în care este inefabila realitate divină”. Religia este un 


efort al omului pentru a ajunge să dobândească dreptatea şi siguranţa de unul 
singur, fără Dumnezeu. Deci, religia se opune justificärii numai prin credinţă. 

Această critică radicală se referă la religia creştină. Fiind religia harului, ea 
nu devine adevărată decât prin har, altfel riscă în permanenţă să se devalorizeze 
si să devină din nou religia omului: „De aceea se cuvine, în momentul în care 
este recunoscută ca adevărată, să se recunoască, totodată, faptul că religia 
creştină rămâne sub ameninţarea sentinţei de incredulitate care e valabilă pentru 
toate religiile: numai harul lui Dumnezeu, aşa cum se manifestă în revelație, 
poate rosti aici cuvântul eliberator”. Aşadar, numai prin revelaţie si prin 
lucrarea harului religia creştină este adevărată. Pentru Barth, misticismul şi 
ateismul sunt critici imperfecte ale religiei. Numai credinţa este eficace pentru 
a demasca religia ca proiect al omului, ca voinţă de a se folosi de Dumnezeu 
în avantajul lui. 

Pe linia lui K. Barth, tradiţia protestantă a insistat mult asupra transcendentei 
credinţei în Dumnezeu, a vorbit mereu despre opoziţia dintre religie şi credinţă, 
văzând în credinţa autentică o condamnare a spiritului idolatru din religii. Din 
punct de vedere teologic, această poziție este discutabilă, în sensul că prezintă 
şi elemente pozitive, nu doar negative'”. Altfel stau lucrurile însă cu acel curent 
radical care vorbeşte despre un creştinism fără religie şi despre o teologie a 
„morţii lui Dumnezeu” (Ricoeur, van Buren, Cox, Hamilton, Altizer). Pentru 
aceşti teologi, în lumea actuală, adânc secularizată şi atee, orice discurs despre 
Dumnezeu este de neînțeles, absurd, de aceea, pentru a-i salva inteligibilitatea, 
mesajul creştin trebuie eliberat de suprastructura religioasă şi prezentat „fără 
Dumnezeu”, adică în „formă atee”!€. 

Linia moderată a interpretării creştinismului fără religie se găseşte în 
teologia lui D. Bonhoeffer care, într-o epistolă din 30 aprilie 1944, spunea: 


Mă gândesc mereu la ceea ce este într-adevăr pentru noi, astăzi, creştinismul sau 
şi cine este Cristos. A trecut timpul în care lucrul acesta se putea spune oamenilor 
prin cuvinte, fie ele cuvinte teologice sau pioase; aşa după cum a trecut timpul 
interioritàtii şi al conştiinţei, adică tocmai timpul religiei în general. Ne îndreptàm 
spre un timp în întregime nonreligios; oamenii, aşa cum sunt acum, pur şi simplu 


15 K, BARTH, Dogmatique, I/II, Labor et Fides, Genève 1954, 117. 

14 K. BARTH, Dogmatique, I/II, 117. 

!5 VI. BOUBLIK, Teologia delle religioni, 317-320. 

16 Cf. B. MONDIN, „Teologia della morte di Dio”, în Dizionario enciclopedico di filosofia, 
teologia e morale, ed. B. MONDIN, Massimo, Milano 1989, 754. 
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nu pot să mai fie religioşi. Chiar şi cei care se definesc cu sinceritate religioşi nu 
pun în practică lucrul acesta în nici un fel; probabil, prin religios ei înţeleg ceva 
complet diferit (...) Întrebările la care ar trebui să răspundem sunt: ce înseamnă o 
Biserică, o comunitate, o predică, o liturgie, o viaţă creştină într-o lume 
nonreligioasă? Cum vorbim despre Dumnezeu fără religie, adică tocmai fără 
supoziţiile istoric condiţionate de metafizică, de interioritate etc. etc.?'’ 


Într-o altă scrisoare din 5 mai 1944, Bonhoeffer explica ce înseamnă să 
vorbeşti despre Dumnezeu-fără religie: „În locul religiei este acum Biserica — 
ceea ce în sine este biblic — dar lumea este, într-o anumită măsură, pusă la 
picioarele ei şi lăsată în voia soartei, iar aceasta este eroarea”. Aşadar, a vorbi 
despre Dumnezeu-fără religie înseamnă a vorbi despre Dumnezeu-fără 
Biserică. 

Bonhoeffer este de părere că explicaţia acestei situații dramatice se află în 
perspectiva metafizică a filozofiei greceşti, care a condus la conceptualizarea 
şi dogmatizarea mesajului biblic şi a creat un dualism între viaţa de credinţă şi 
doctrină. În consecinţă, „religia” a devenit o doctrină, o viziune despre lume 
sau chiar o ideologie adăugată vieţii de credinţă. Deci, pentru Bonhoeffer, 
conceptul de „religie” nu se referă la experienţa religioasă autentică, ci la 
deformările religioase. 

În ciuda criticii severe la adresa „religiei”, multe din ideile teologice ale lui 
Bonhoeffer sunt valabile. De exemplu, redescoperirea centralitätii misterelor 
lui Cristos în viaţa de credinţă corespunde exigenţelor unui creştinism autentic. 
Această redescoperire conduce la înţelegerea bogăției iubirii divine, care, în cel 
Răstignit, suferă cu noi şi trăieşte pentru noi. De aceea, creştinul trebuie să se 
înţeleagă pe sine ca o „fiintä-pentru-altii”, imitând Răstignitul şi manifestând 
iubirea divină pentru lume. În ochii lui Bonhoeffer, Isus este omul-Dumnezeu 
când trăieşte şi moare pentru oameni. Totuşi, aici trebuie să spunem că, deşi 
Dumnezeu este mereu prezent, orizontul iubirii se deplasează prea mult înspre 
om. 

Cu toate acestea, la Bonhoeffer, creştinismul nu este nici religie, nici 
umanism; importantă este dimensiunea religioasă, adică referinţa la Dumnezeu 
şi la om, care este prezentă în credinţă. Dar dimensiunea religioasă nu se 
limitează doar la experienţa de credinţă; Bonhoeffer vorbeşte despre rugăciune 


17 D, BONHOEFFER, Wiederstand und Ergebung. Briefe und Aufzeichnungen aus der Haft. 
Neuausgabe, Chr. Kaiser Verlag, München 1985°; trad. italiană Resistenza e resa. Lettere e 
scritti dal carcere, Paoline, Cinisello Balsamo (MI) 1988, 348-350. 

1e Ty, BONHOEFFER, Resistenza e resa, 355. 
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şi despre mărturisirea păcatelor, invită la sacrificiul iubirii, pune în lumină 
chiar dimensiunea religioasă a suferinţei şi a morţii. Desigur, aceste elemente 
sunt prezente şi în alte religii, însă Bonhoeffer le introduce într-o nouă 
perspectivă, care poate fi numită cristologică. Taina omului şi a lui Dumnezeu 
se înţelege în lumina experienţei lui Isus şi a misterelor „trupului” său, în mod 
deosebit rămânând sub Cruce. Bonhoeffer încearcă să dea mai multă 
consistenţă creştinismului, vrea să încreştineze mai mult creştinismul, însă 
tentativa lui trebuie nuanţată. 

Problema lui Bonhoeffer, ca, de altfel, a întregii teologii protestante recente, 
constă în faptul că interpretează creştinismul lăsând deoparte sacrul, adică 
dimensiunea fundamentală a existenţei, şi conduce la o înţelegere reductionistä 
a esentialului credinţei creştine — creştinismul într-o singură dimensiune, 
moralistă sau umanistă. În acest caz, creştinismul înseamnă doar o relaţie cu 
celălalt şi poate fi confundat cu lupta socială şi politică. Dar mesajul creştin nu 
se poate reduce la ecoul pe care trebuie să-l aibă la nivelul organizării cetăţii 
pământeşti, ci trebuie să se situeze într-un alt plan decât cel al constituirii 
cetăţii economice şi sociale. Religia creştină deschide omului calea către o altă 
dimensiune a realităţii, prin care el transcende în mod absolut toate sistemele 
economice si politice”. 


3. Crestinismul este religia alteritätii transcendente 


Intelegerea caracterului unic si absolut al crestinismului in lumina teologiei 
crucii este un aspect prezent si la marii teologi catolici contemporani cu K. 
Barth sau cu D. Bonhoeffer. De exemplu, lucrarea fundamentală a lui Hans Urs 
von Balthasar, Herrlichkeit. Eine theologische Asthetik, este tradusă în limba 
franceză cu titlul La Gloire et la Croix (Gloria şi Crucea)”. Fără îndoială, între 
aceşti teologi există diferențe de perspectivă, dar se întâlnesc în ideea că 
moartea este condiţia vieţii, crucea este condiția gloriei, renunţarea la 
particularitate este condiţia universalitätii concrete”. Așadar, crucea are valoare 
simbolică universală. Crucea este simbolul universalitätii, legată mereu de 
sacrificiul particularităţi. 


19 J, DANIÉLOU, Et qui est mon prochain?, 211-212. 

% Cf. H. U. von BALTHASAR, La Gloire et la Croix. Les aspects esthetiques de la 
révélation, I-III, Aubier-Montaigne, Paris 1965-1968-1972. 

2! C. GEFFRÉ, „La singularité du christianisme”, în Penser la foi. Recherches en théologie 
aujourd’hui, 367-369. 
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De aceea putem spune cä teologia crestinä se opreste asupra dimensiunii 
kenotice (umilirea lui Isus Cristos, om si Dumnezeu, pänä la rästignire si 
moarte), pentru că ea este constitutivă creştinismului în starea lui inițială. Egal 
fund cu Dumnezeu, kenoza lui Cristos face posibilă învierea în sensul larg al 
cuvântului. În prelungirea crucii, mormântul gol, absența trupului 
Întemeietorului este condiţia evenimentului trupului Bisericii şi a trupului 
Scripturilor. Deci, creştinismul este întemeiat pe o Absentà originară. 

Din punct de vedere antropologic, conştiinţa unei absente stă la baza 
raportului cu celălalt, cu cel străin, cu cel diferit de noi. Prin întrupare, Isus 
înscrie dialogul cu altul în orizontul transcendentei verticale, punând în lumină 
originea şi destinul final al omenirii. Urmând logica kenozei şi a întrupării, 
putem afirma că, aşa cum nu există o experienţă creştină fără conştiinţa unei 
Origini absente, la fel nu există viaţă creştină fără conştiinţa unei lipse cât 
priveşte celelalte modalităţi semnificative de viaţă ale oamenilor. 

Prin urmare, cât priveşte specificul ei, experienţa creştină implică 
dimensiunea transcendentă a raportului cu celălalt, adică nu poate fi separată 
de experiența alteritàtii, care conduce la întâlnirea cu un Dumnezeu mereu mai 
mare. Din acest punct de vedere, credinţa creştină sau evanghelia nu este o 
totalitate care include sau exclude, ci este o totalitate deschisă către absolut, iar 
termenii specifici de înţelegere sunt cei de eveniment, depăşire, ruptură de 
nivel, termeni care instaurează relaţii noi. 

Dar, în plan imediat, experienţa religioasă creştină înseamnă conştiinţa 
particularitätii şi a depäsirii sale prin deschiderea faţă de celălalt. Această 
dialectică ajută să regândim raportul dintre universalitatea mesajului creştin şi 
pluralitatea tradițiilor religioase şi culturale. Prin urmare, fiecare creştin, fiecare 
comunitate, creştinismul în întregime trebuie „să fie semnul a ceea ce îi 
lipseşte”. Credinţa nu este ea însăşi decât dacă este fidelă originii sale absente 
ce nu se poate epuiza în nici un fel de pozitivitate, nici chiar în cea a 
creştinismului istoric. Practica alteritàtii, ospitalitatea faţă de cel străin nu pot 
fi opţiuni facultative. Ele se prezintă ca o exigentä de natură şi atestă Alteritatea 
unui Dumnezeu mereu altfel decât credem sau am vrea noi să fie. 

Lucrul acesta rezultă şi din evenimentul întrupării, care este strâns legat de 
cruce”. Revelația are loc prin coborârea în timp şi spaţiu a Cuvântului, care 


2 C. GEFFRE, „Le non-lieu de la théologie chez Michel de Certeau”, in Michel de Certeau 
ou la difference chretienne, ed. C. GEFFRE, Paris 1991, 217. 

3 C. MOLARI, „La fede cristiana in tensione tra lo specifico e l’universale”, în L’ unicità 
cristiana: un mito? Per una teologia pluralista delle religioni, I, ed. J. HICK — P.F. KNITTER, 
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vine in intämpinarea aspiratiei omului cätre Dumnezeu. Din acest fapt derivä 
douä consecinte importante: multiplicitatea posibilä a revelatiilor naturale si 
conexiunea intimä care se poate stabili intre ele. Revelatia unicä In Isus Cristos 
nu inseamnä exclusivitate, ci particularitate universalä intr-o complexä si 
variată, dar unitară, istorie de manifestări divine. Ele nu sunt identice, pentru 
că nu toate culturile au aceeaşi capacitate epifanică şi pentru că păcatul poate 
ascunde sau întuneca revelaţia divină. În sensul acesta, manifestările istorice 
ale lui Dumnezeu au un caracter specific şi particularități care sunt subliniate 
de roadele lor salvifice. De aceea, viaţa Bisericii este necesară manifestării lui 
Cristos. Ea dă semnificaţie şi credibilitate revelatiei lui Dumnezeu, înfăptuite 
în Cristos. Se poate spune mai mult, şi anume că, prin Biserică, Cristos rămâne 
mereu prezent în timpurile noastre, iar căutarea lui în afara Bisericii este 
periculoasă. Fără îndoială, există adaptări necesare, dar ele rămân la nivelul 
modalitätilor de prezentare, nu pot să pună în discuţie nodul central al 
afirmației creştine: Cristos continuă să se dăruiască lumii prin Biserică”. 

Dar întruparea nu este o suprapunere de structuri operative sau de naturi, ci 
o relație de aşa manieră încât Isus, în realitatea (natura) lui umană este 
constituit de Dumnezeu drept Cuvântul său întrupat, sacramentul său în lume, 
simbolul viu al realității sale invizibile (natura divină). Acesta este caracterul 
singular al lui Isus şi măreţia lui: s-a făcut cel mai mic pentru a-l revela pe cel 
Infinit de mare, s-a nimicit pe sine pentru a-l revela pe cel care este Totul, s-a 
făcut om pentru a-l revela pe Dumnezeu. 

În acest sens, urmarea lui Isus devine pasiune pentru cei mici şi săraci, iar 
forţa ei provine din dimensiunea transcendentä a iubirii divine. Isus a fost 
primul care s-a făcut omul „fără chip si fără frumuseţe” (/s 53,2) pentru a-l 
revela pe Dumnezeu. Lucrul acesta nu poate fi motiv de glorie şi de 
superioritate pentru cel care vrea să dea mărturie despre mântuirea creştină. 

Aşadar, fie că urmăm calea întrupării, fie că rămânem la umbra crucii, prin 
creştinism ajungem la întâlnirea cu Altul. Definim creştinismul ca religia 
alteritätii transcendente, deoarece caracterul autentic al întâlnirii cu altul pe 
orizontală se fundamentează în lucrurile spirituale din cealaltă ordine a 
realităţii. Sub acest aspect, cei mai buni vorbitori (profesori de religie) 
„apologeti” ai creştinismului sunt sfinţii. 


Cittadella Editrice, Assisi 1994, 45-48. Cf. ediţia originală J. HICK — P.F. KNITTER, ed., The 
myth of christian uniqueness. Toward a pluralistic theology of religions, Orbis Books, 
Maryknoll, New York 1987. 

2 J. DANIELOU, Et qui est mon prochain?, 101-102. 
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In scolile din Romänia, existä multi elevi si profesori crestini care dau 
dovadă de generozitate, prietenie, devotament, însă nu prin aceste „virtuti” se 
percep realităţile spirituale, evidente în creştinism. Asistăm astăzi la o anumită 
pierdere de calitate în creştinism: multi tineri, preoți, profesori se întâlnesc în 
şcoală şi în afara ei, sunt foarte joviali, dispuşi la sacrificii — toate acestea sunt 
aspecte pozitive ale activităţii lor —, dar nu fascinează spiritual; dau mărturie 
despre bucuria şi generozitatea specifică vârstei, dar nu spun nimic despre 
prezenţa lui Dumnezeu, despre prezenţa unei alte lumi care are deja o 
semnificaţie escatologică. Creştinismul este o cale de mântuire care presupune 
fidelitate eroică faţă de lumea bunurilor spirituale. 


Concluzii 
Într-un omagiu adus lui M. Eliade, E. Cioran spune: 


reprosul cel mai grav pe care am avut tupeul să i-l fac este că s-a ocupat de religii 
fără a avea un spirit religios (...) Cu câteva săptămâni înainte de a muri, într-un 
interviu acordat unui ziarist care făcea aluzie la reprosul meu, el a răspuns că 
atitudinea lui față de religii nu era deloc cea a unui savant. „Mă străduiesc să 
înţeleg”, a precizat el. Fără îndoială, dar savantul nu face altceva. Si dacă infelegi 
toți dumnezeii înseamnă că nu te interesează cu adevărat nici unul. Un dumnezeu 
există pentru a fi adorat sau hulit. Nu ne putem imagina un Iov erudit”. 


Impasul în care ne conduce reprosul lui Cioran este rezultatul înțelegerii 
religiei fără Dumnezeu si fără sacru. Nu pot fi de acord cu Cioran când afirmă 
că nu poate exista un „lov erudit”; înainte de a fi un sistem de doctrine, religia 
este viață, trăire a raportului cu realitatea ultimă si transcendentä, lucru afirmat 
de nenumărate ori de Eliade si de alți savanți în istoria religiilor sau în teologia 
religiilor. 

De aceea, creştinismul nu poate fi redus la relații de ordin profan. Nu se 
poate înțelege creştinismul făcând separație netă între credința în Dumnezeu si 
dimensiunea religioasă a existenței umane. Ca religie aalteritätii transcendente, 
creştinismul este „cale” de mântuire” şi înseamnă înainte de toate un mod de 
a fi în lume, prin care devine promisiune credibilă în faţa altora. De aceea, 


25 E. CIORAN, „În sfârşit, o existenţă împlinită”, M. ELIADE, Memorii, Il, Humanitas, 
Bucureşti 1991, 211. 

% H, WALDENFELS, Phänomen Christentum. Eine Weltreligion in der Welt der Religionen, 
Herder, Freiburg im Breisgau 1994; trad. italiană ZI fenomeno del cristianesimo. Una religione 
mondiale nel mondo delle religioni, Queriniana, Brescia 1995, 168-170. 
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Prima scrisoare a sfântului Petru îi îndeamnă pe creștini: „oricând fiți gata să 
dați un răspuns de apărare celui care vă întreabă cu privire la speranța voastră” 
(Pr 3,15). 

Rămâne o întrebare: cum să prezentăm altora creştinismul? Iată o idee pe 
care ne-o dă Martin Buber si cu care vreau să închei: 


Bunicul meu era schiop, spune acest gânditor evreu. Odată i-au cerut să 
povestească viața rabinului său. Şi atunci el povesti cum sfântul Baalshem 
obişnuia să sară în sus şi să danseze în timp ce se ruga. Bunicul meu s-a ridicat si 
a povestit, iar istorioara l-a entuziasmat atât de mult încât a trebuit să arate cum 
sărea şi dansa rabinul lui. Din acel moment s-a vindecat. Aşa trebuie povestite 
istorioarele”. 


Aşa trebuie pro-vestit creştinismul. 
Riassunto 


Il presente articolo parte dalla domanda se il cristianesimo sia una religione, che 
riflette una situazione conflittuale al livello dell’insegnamento scolastico in 
Romania, dove in molti sono quelli che adottano una posizione fondamentalista 
nei confronti del cristianesimo. Il pericolo di una tale posizione è il riduzionismo 
del cristianesimo ad una mera esperienza interiore oppure ad un sistema di 
dottrine moralistiche ed umanistiche. 

Perciò nella prima parte dell’articolo viene sottolineato il fatto che lungo la storia 
il messaggio di Dio rivelato in Gesù Cristo assunse diverse forme culturali e 
religiose di manifestazione, ma in fondo si tratta di adattamenti e niente altro. 
L'essenziale della fede cristiana, cioè che Dio viene incontro agli uomini, che si 
è immischiato nella loro storia ed in questo modo ha segnato per sempre il suo 
esito finale rimane il nucleo fondamentale della religione cristiana. 

Purtroppo non sempre si è riuscito a mantenere il giusto equilibrio tra la fede nel 
Dio Trino ed Uno e la dimensione religiosa dell’esistenza: delle volte le forme 
dell’espressione religiosa hanno preso il sopravento sul nucleo della fede 
cristiana. Dalla percezione di questo squilibrio è scaturita la critica della 
religione promossa dalla teologia protestante nel XX secolo, con a capo K. Barth 
e continuata poi da altri suoi discepoli, tra cui anche D. Bonhoeffer. La seconda 
parte dell’articolo viene dedicata a questa critica, dove si mette in guardia sul 
pericolo che essa corre, cioè il riduzionismo del cristianesimo al livellor delle 
relazioni con l’altro soltanto nell’ordine delle realtà profane. Infatti, 


27 Povestirea este reluată după H. WALDENFELS, I] fenomeno del cristianesimo..., 169. 
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sottolineando la transcendenza di Dio a scapito della sua presenza nella storia, 
il cristianesimo viene trasformato in una presa di posizione sociale e politica. 
Prendendo spunto da queste provocazioni, nella terza parte dell’articolo si cerca 
di definire il cristianesimo come una religione dell’alterita transcendente. Oui la 
riflessione si sofferma sull’evento dell’incarnazione e della croce che segnano per 
sempre la vocazione del cristianesimo come passione per l’altro nell’orizzonte 
delle cose spirituali. Purtroppo oggi si osserva una diminuzione della qualità del 
cristianesimo, dovuta alla perdita del senso ultimo, escatologico degli impegni a 
favore dei bisognosi, dei deboli, degli emarginati ecc. 

In conclusione si mette in evidenza il fatto che il vero cristianesimo si trova nei 
santi, cioè in quelle persone che hanno saputo restare fedeli agli impegni 
quotidiani disciplinando interiormente la loro vita nell’orizzonte dei beni eterni. 
In fine la sfida alla quale oggi ciascun teologo e professore di religione deve 
trovare una risposta è: come si può diventare un ,, Giobbe erudito”? 


CATEHEZA ÎN BISERICĂ SI RELIGIA IN ŞCOALĂ: 
Două căi distincte, dar complementare 
pentru formarea integrală a creştinului 


Pr. lect. dr. Ştefan Lupu 
Institutul Teologic Romano-Catolic, laşi 


În cadrul acestui simpozion îmi revine sarcina de a prezenta învățătura 
magisteriului Bisericii în ce priveşte cateheza şi predarea religiei în şcoală. 
Titlul: „Cateheza în Biserică şi Religia în şcoală” ar putea să ne facă să credem 
că este vorba de două lucruri diferite, fiecare având un obiectiv diferit. 
Magisteriul recent', în schimb, ne învaţă că predarea religiei în şcoală şi 
cateheza, care are loc în Biserică, nu sunt două lucruri diferite, ci două căi 
distincte, dar complementare, care urmăresc formarea integrală a creştinului, 
în special a copiilor şi a tinerilor. 

Ținând seama de aceste documente ale magisteriului, voi lua în consideraţie 
următoarele aspecte: importanţa şi semnificaţia catehezei în Biserică; caracterul 
distinct al predării religiei în şcoală; elevii, destinatarii învăţământului religios 
în şcoală; profesorii de religie, colaboratorii Bisericii în lucrarea de formare a 
copiilor şi tinerilor. 


1. Importanţa şi semnificaţia catehezei în Biserică 


Prima vestire [kerigma] este destinată celor necredinciosi şi celor care, practic, 
trăiesc în indiferenţă religioasă. Obiectul ei îl constituie vestirea evangheliei şi 
chemarea la convertire. Cateheza, care se deosebeşte de prima vestire a 
evangheliei, dezvoltă şi duce la maturitate convertirea iniţială, educându-l pe cel 
convertit şi înglobându-l în comunitatea creştină. Astfel, aceste două forme ale 
slujirii cuvântului sunt distincte şi complementare”. 


! În cele ce urmează voi face referință la următoarele documente ale magisteriului: 
CONGREGAȚIA PENTRU EDUCAȚIA CATOLICĂ, Laicul catolic, martor al credinţei în şcoală (15 
octombrie 1982): EnchVat 8, 262-341; IDEM, Dimensiunea religioasă a educaţiei în şcoala 
catolică (7 aprile 1988): EnchVat 11, 262-313; CONGREGAȚIA PENTRU CLER, Directoriu 
general pentru cateheză (15 august 1997), ARCB, Bucureşti 2001. 

? CONGREGAȚIA PENTRU CLER, Directoriu general pentru cateheză, 61 
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Papa loan Paul al II-lea, în îndemnul apostolic Catechesi tradendae (1979), 
situând cateheza în cadrul misiunii Bisericii, reaminteşte că evanghelizarea este 
o realitate bogată, complexă şi dinamică, alcătuită din momente esenţiale şi 
diferite între ele. Cateheza este unul dintre aceste momente — şi încă unul 
deosebit de remarcabil — ale procesului global de evanghelizare. „Momentul” 
catehezei este timpul pe parcursul căruia capătă formă convertirea la Isus 
Cristos; acum se pun bazele unei prime adeziuni. Cei convertiti, printr-o 
„educare şi ucenicie la viaţa creştină integrală” (AG 14), sunt iniţiaţi în misterul 
mântuirii şi la un mod de viaţă evanghelic. Este vorba, de fapt, de „iniţierea la 
plinătatea vieţii creştine”. 

Cateheza de iniţiere este veriga ce leagă activitatea misionară, care cheamă 
la credinţă, de activitatea pastorală, ce regenerează comunitatea creştină. De 
aceea, 


nu este vorba de o activitate facultativă, ci de una fundamentală pentru dezvoltarea 
atât a personalităţii ucenicului, cât şi a celei comunitare. Fără ea, activitatea 
misionară ar fi zadarnică. La fel, în lipsa ei, activitatea pastorală ar fi lipsită de 
fundament şi ar fi, aşadar, superficială, inconsistentà!. 


Moment esenţial al procesului de evanghelizare, cateheza de iniţiere are 
următoarele caracteristici: este o educare organică şi sistematică a credinţei; 
această educare organică este mai mult decât o învăţare: este o ucenicie a 
întregii vieţi creştine ce permite o trăire autentică pe urmele lui Cristos, centrată 
pe persoana lui; este o educaţie de bază, esenţială, centrată pe nucleul 
experienţei creştine, pe certitudinile credinţei şi pe valorile evanghelice 
fundamentale. 

După educaţia de bază, urmează educarea permanentă. Ambele sunt forme 
ale slujirii cuvântului, distincte şi complementare, aflate în slujba procesului 
permanent de convertire. În comunitatea creştină, ucenicii lui Isus se hrănesc 
„atât la masa cuvântului lui Dumnezeu, cât şi la aceea a trupului lui Cristos” 
(DV 21). Astfel, Evanghelia şi Euharistia constituie hrana constantă a 
pelerinului aflat în drum spre casa Tatălui. Educarea permanentă a credinţei se 
adresează nu doar fiecărui creştin, pe care îl însoţeşte pe drumul către sfinţenie, 
ci şi comunităţii creştine, pe care o maturizeazä în viaţa intimă de iubire față 
de Dumnezeu şi faţă de frati, precum şi în deschiderea misionară față de lume. 


3 IOAN PAUL AL II-LEA, Catechesi tradendae, 18. 
4 CONGREGAȚIA PENTRU CLER, Directoriu general pentru cateheză, 64 
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În educarea permanentă a credinței, slujirea cuvântului poate avea în vedere 
numeroase forme de cateheză: 

— studierea şi aprofundarea Sfintei Scripturi, citită nu numai în Biserică, ci 
împreună cu Biserica si cu credința mereu vie a acesteia; 

— interpretarea creştină a evenimentelor, pe care o cere vocația misionară a 
comunității creştine; 

— cateheza liturgică, ce constituie o pregătire pentru primirea sacramentelor 
şi favorizează o înțelegere si o trăire mai profundă a liturgiei; 

— cateheza ocazionalä, care ajută la interpretarea si la trăirea în lumina 
credinței a anumitor împrejurări ale vieții personale, familiale sau sociale; 

— inițiativele de formare spirituală care întăresc convingerile, deschid noi 
perspective si ajută la perseverarea în rugăciune si în hotărârea de a-l urma pe 
Cristos; 

— aprofundarea sistematică a mesajului creştin printr-un studiu teologic care 
să educe cu adevărat credinţa, să ducă la o creştere a înţelegerii credinţei şi să-i 
confere creştinului capacitatea de a da seama despre speranţa sa în lumea de 
azi. 

Dintre aceste forme, ne oprim asupra celor care sunt mai frecvente în 
dieceza noastră: cateheza ocazională şi cateheza sistematică. 

Subiect al catehezei ocazionale poate fi, în general, orice botezat, dar, în 
special, sunt: familia, educatorii, învățătorii, lucrătorii în domeniul educativ, 
în cel al culturii, al muncii, al sănătăţii, al timpului liber. Destinatarii acestei 
forme de cateheză sunt: cei care sunt încă disponibili pentru o căutare sinceră 
a credinţei, cei care au abandonat total credinţa şi sunt indiferenți faţă de ea, cei 
care frecventează în mod neregulat sau la diferite ocazii Biserica, cei care într- 
un anumit mod sunt interesaţi de Cristos, dar simt o puternică reţinere faţă de 
Biserică. Ceea ce trebuie să fie la inima fiecărei comunități este ca evanghelia 
să ajungă la oameni si ca toți credincioşii să fie primitori în asa fel încât fiecare 
să poată ajunge la întâlnirea cu Domnul şi cu Biserica sa. Ocaziile cele mai 
obişnuite şi importante sunt: pregătirea şi celebrarea sacramentelor, omilia, 
îngrijirea bolnavilor, liturgiile funebre, sărbătorile parohiale etc. 

Cateheza sistematică se referă la expunerea în mod organic a doctrinei 
catolice, la educarea credinţei iniţiale a celor botezați şi conducerea lor la 
maturitatea deplină a vieţii creştine, la inițierea lor în viaţa Bisericii şi în 
experienţa liturgico-sacramentalä, la educarea lor în spiritul mărturiei de viaţă 
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şi în spirit misionar”. Fiecare creştin este responsabil de cuvântul lui 
Dumnezeu. Creştinul este prin natura sa un catehet. De la cateheti se cere o 
solidă spiritualitate eclezială, o serioasă pregătire doctrinală şi metodologică, 
o constantă comuniune cu magisteriul, o profundă iubire faţă de Dumnezeu şi 
aproapele. Mai întâi sunt catehetii şi apoi catehismele; ba, mai mult, mai întâi 
de toate, sunt comunităţile ecleziale. La toate vârstele, creştinul are nevoie să 
se hrănească în mod adecvat cu cuvântul lui Dumnezeu. 


2. Caracterul distinct al predării religiei în şcoală 


Între diferitele căi de evanghelizare, o atenţie deosebită trebuie acordată 
predării religiei în şcoală şi relaţiei pe care aceasta o are cu cateheza copiilor 
şi a tinerilor. Între predarea religiei în şcoală şi cateheză există o strânsă 
legătură, dar şi o distincţie clară. Legătura există atunci când şcoala, urmărind 
formarea unei culturi integrale a elevului, caută să integreze această cultură cu 
mesajul creştin. Distincția derivă din faptul că activitatea catehetică, înțeleasă 
ca o traducere a mesajului evanghelic, ca o etapă a evanghelizării, presupune, 
spre deosebire de predarea religiei în şcoală, acceptarea mesajului creştin ca 
realitate salvifică. În plus, locul specific al catehezei este o comunitate care îşi 
trăieşte credinţa într-un spaţiu mai vast şi pe un timp mai îndelungat decât cel 
şcolar, adică toată viaţa“. 

Cât priveşte mesajul creştin, cateheza urmăreşte să promoveze maturizarea 
spirituală, liturgică, sacramentală a credincioşilor, maturizare care se realizează 
în comunitatea eclezială locală. Predarea religiei în şcoală, în schimb, luând în 
considerație aceleaşi elemente ale mesajului creştin, urmăreşte să facă 
cunoscute adevărurile fundamentale ale creştinismului şi valorile pe care 
creştinii se străduiesc să le realizeze în viaţa lor. Trebuie notat însă că şi 
predarea religiei în şcoală, când se adresează unor elevi credincioşi, poate să 
ducă la o întărire a credinţei, aşa cum şi cateheza se străduieşte să întărească 
cunoaşterea mesajului creştin. De asemenea, învățământul religios în şcoală 
caută să sublinieze aspectul rațional, care distinge şi motivează alegerea 
creştină a celui credincios şi, chiar înainte de aceasta, experienţa religioasă a 
omului ca atare. 


5 Cf. IOAN PAUL AL II-LEA, Catechesi tradendae, 21. 
6 Pentru cele ce urmează, cf. CONGREGAȚIA PENTRU EDUCAȚIA CATOLICĂ, Educaţia 
religioasă în şcoala catolică, 66-73. 
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Distincția dintre predarea religiei în şcoală şi cateheză nu exclude faptul că 
şcoala trebuie să-şi aducă aportul său specific la activitatea catehetică, adică să 
participe la funcția evanghelizatoare a Bisericii, favorizând si promovând o 
educație la credință. Iată ce spune, în acest sens, papa loan Paul al II-lea: 


Principiul de fond care trebuie să conducă angajamentul în acest delicat sector al 
activității pastorale este cel distinctiei si, totodată, al complementaritàtii dintre 
predarea religiei în şcoală si cateheză. De fapt, în şcoli se lucrează pentru formarea 
integrală a elevului. De aceea, predarea religiei trebuie să se caracterizeze prin 
referința la obiectivele şi la criteriile proprii ale unei structuri şcolare moderne’. 


Le revine apoi responsabililor datoria de a ţine cont de aceste directive ale 
magisteriului şi de a respecta caracteristicile distinctive ale învățământului 
religios în şcoli. De exemplu: 

— ora de religie să ocupe un loc demn în orarul unei clase, alături de celelalte 
materii şcolare; 

— să se desfăşoare după o programă proprie, aprobată de autoritatea 
competentă; 

— să caute să instaureze un raport interdisciplinar cu celelalte materii, astfel 
încât să se realizeze o coordonare între ştiinţa umană şi cunoaşterea religioasă; 

— să tindă, împreună cu celelalte discipline şcolare, la promovarea culturală 
a elevilor; 

— să se folosească de cele mai bune metode didactice în vigoare în şcoala de 
astăzi; 

— să aibă dreptul să dea note, asemenea celorlalte materii. 

— învăţământul religios în şcoală să fie integrat în cateheza oferită de 
parohie, de familie, de asociaţiile de tineri etc. 


3. Elevii, destinatarii învăţământului religios în şcoală 


După ce am definit semnificația şi raportul existent între cateheză şi 
predarea religiei în şcoală, mi se pare important să luăm în consideraţie 
destinatarii acestui învățământ, adică elevii, precum şi pe cei care se ocupă de 
predarea religiei în şcoală, adică profesorii. 

În ceea ce-i priveşte pe destinatari, pentru o bună reuşită a învățământului 
religios în şcoală, documentul Congregaţiei pentru Educaţia Catolică, amintit 


7 IOAN PAUL AL II-LEA, „Alocuţiune către preoţii dicezei de Roma (5 martie 1981)”, in 
Insegnamenti, IV /1, 629 ş.u. 
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mai sus, ne invită să facem o analiză realistă şi să ţinem cont de schimbările 
trăirii religioase ce se verifică în rândul copiilor şi tinerilor din zilele noastre. 
Fără a avea pretenţia de a le expune pe toate, aş dori să subliniez câteva aspecte 
principale, care caracterizează trăirea religioasă a tineretului de astăzi. 

Notăm, mai întâi, că numeroşi elevi frecventează şcoli care se află în arii 
urbanizate, industrializate şi care se caracterizează printr-o largă disponibilitate 
faţă de bunurile de consum, prin multiple posibilităţi de studiu, prin sisteme 
complexe de comunicare. Elevii vin în contact cu mass-media încă din primii 
ani de viaţă. Ascultă opinii de toate felurile. Sunt informaţi de timpuriu despre 
orice. 

Prin toate canalele posibile, între care se numără şi şcoala, elevii sunt puşi 
în contact cu informaţii foarte diferite, dar fără să fie în măsură să le ordoneze 
ori să le sintetizeze. De fapt, nu au sau nu au întotdeauna capacitatea critică de 
a distinge ceea ce este adevărat şi bun de ceea ce nu este şi nu întotdeauna 
dispun de puncte de referinţă religioase sau morale pentru a-şi asuma o poziţie 
independentă şi corectă faţă de mentalitatea şi moda dominante. Profilul 
adevărului, binelui şi frumosului este atât de nuantat, încât tinerii nu ştiu în ce 
direcţie să se îndrepte; şi chiar dacă cred în unele valori, totuşi sunt incapabili 
să le sistematizeze şi, adesea, sunt înclinați să urmeze o filozofie proprie, după 
moda timpului. 

În pofida diversităţii situaţiilor ambientale, elevii manifestă caracteristici 
comune, care merită să fie luate în consideraţie de educatori: 

— mulţi dintre ei manifestă o mare instabilitate psihică, deoarece trăiesc într- 
un univers unidimensional, în care nu se ia în serios decât ceea ce este util şi, 
mai ales, ceea ce oferă rezultate practice şi tehnice; 

— alţii trăiesc într-un mediu caracterizat prin sărăcia relaţiilor şi, de aceea, 
suferă de singurătate şi de lipsă de afecțiune. Astăzi, mai mult ca altădată, se 
notează o situaţie depresivă în rândul tinerilor, şi aceasta dă mărturie în 
favoarea sărăciei relaţiilor din familie şi din societate; 

— multi elevi sunt nelinistiti din cauza nesigurantei propriului viitor. Din 
acest motiv, alunecă foarte uşor către o anarhie a valorilor umane şi această 
situaţie creează în ei o anumită teamă legată de marile probleme ale timpului 
nostru: războaiele, şomajul, divorţul, sărăcia etc. Teama şi nesiguranța în ce 
priveşte viitorul implică o tendinţă puternică spre singurătate şi favorizează, în 
acelaşi timp, acolo unde tinerii se adună, violenţa care este nu numai verbală; 

— începe să crească numărul acelor elevi care, neştiind să dea un sens 
propriei vieţi şi căutând să fugă de singurătate, recurg la alcool, droguri, 
erotism, experienţe ezoterice etc. În această privinţă, educaţiei creştine îi revine 
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o importantă misiune de desfăşurat în rândul tinerilor: să-i ajute să dea o 
semnificație propriei vieţi; 

— instabilitatea elevilor se accentuează în raport cu timpul; în deciziile lor, 
se observă lipsa de soliditate: de la „da”-ul de azi trec cu mare uşurinţă la „nu”- 
ul de mâine; 

— multi elevi se caracterizează printr-o vagă generozitate. În multe locuri se 
nasc mişcări animate de mare entuziasm, dar nu întotdeauna orânduite după o 
optică definită, nici iluminată din interior. De aceea, este important să fie 
valorificate acele energii potenţiale şi să fie orientate cu lumina credinţei; 

— în unele locuri se verifică şi fenomenul îndepărtării multor elevi de 
credință. Adesea, fenomenul începe cu o abandonare treptată a practicii 
religioase. O dată cu trecerea timpului, apare şi ostilitatea față de instituţiile 
ecleziastice, însoţită de o criză de consens în ce priveşte adevărurile de credinţă 
şi valorile morale legate de ele. Alteori, nu e un fenomen recent, ci se transmite 
de la părinţi la fii. În acest caz, nu mai este vorba de o criză personală, ci de 
criza religioasă a unei civilizaţii. Papa Paul al VI-lea vorbea despre „o ruptură 
între evanghelie şi cultură” (EN 20); 

— îndepărtarea dobândeşte adesea aspectul unei totale indiferente religioase. 
Specialiştii se întreabă dacă anumite comportamente ale tinerilor nu ar putea 
fi interpretate ca ceva care încearcă să umple golul religios: cultul păgân al 
trupului, recursul la droguri, „riturile de masă” care pot exploda în forme de 
fanatism şi de alienare. 

Educatorii nu se vor limita să observe aceste fenomene, ci vor căuta cauzele. 
Poate sunt carente la punctul de plecare, adică în mediul familiar. Poate este 
insuficientă oferta comunităţii ecleziale. Formarea creştină a copilăriei şi a 
primei faze a adolescenţei nu rezistă întotdeauna în faţa loviturilor din partea 
mediului. 

Există însă şi numeroase aspecte pozitive şi promițătoare: 

— în clase pot fi întâlniți elevi exemplari în ce priveşte comportamentul 
religios, moral, şcolar. Studiind motivul acestei exemplaritäti, se observă că la 
baza ei se află un teren familial foarte bun, sprijinit de comunitatea eclezială 
şi de şcoală; 

— există alti tineri care caută o religiozitate mai conştientă, care se întreabă 
despre sensul vieţii şi descoperă în evanghelie răspunsul la neliniştile lor; 

— alţii, în sfârşit, depăşind criza de indiferenţă şi îndoială, se apropie de viaţa 
creştină. 

Aceste realități pozitive sunt semne că religiozitatea tinerilor poate să 
crească în extensiune şi profunzime. 
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4. Profesorii de religie, colaboratorii Bisericii 
în lucrarea de formare a copiilor şi tinerilor 


Dacă şcoala urmăreşte formarea omului în dimensiunile sale fundamentale 
şi dacă religiozitatea este una dintre acestea, atunci învățământul religios nu 
poate să lipsească din şcoală. Mai mult, învăţământul religios este un drept — 
cu relativa obligaţie a şcolii — al elevului şi al părinților şi, în ce priveşte 
formarea omului, este un instrument foarte important, cel puţin în cazul religiei 
catolice, pentru a ajunge la o sinteză adecvată între credinţă şi cultură. De 
aceea, învățământul religios, distinct şi, în acelaşi timp, complementar 
catehezei propriu-zise, ar trebui să fie prezent în orice şcoală. 

Învăţământul religios în şcoală este, ca şi cateheza, „o formă prin excelență 
a apostolatului laicilor”*. Din acest motiv, dar şi pentru faptul că predarea 
religiei în şcoală are nevoie de un mare număr de profesori, le revine laicilor 
sarcina de a se angaja în acest învățământ. Prin urmare, profesorii de religie 
laici trebuie să-şi dea seama de marea sarcină pe care o au în acest domeniu. 
Fără colaborarea lor generoasă, învățământul religios în şcoală nu ar putea să 
se adapteze la necesităţile prezente’. 

În calitate de colaboratori ai Bisericii în lucrarea de formare a copiilor şi 
tinerilor, profesorii de religie trebuie să aibă în vedere că ei „nu transmit 
propria doctrină sau a vreunui alt învăţător, ci învăţătura lui Isus Cristos”. De 
aceea, în transmiterea acestei învățături şi ţinând cont de auditoriul pe care îl 
au în faţă, profesorii de religie „vor avea... înțelepciunea să ia din domeniul 
teologic ceea ce poate ilumina reflectia şi învățământul lor, făcând referinţă... 
la adevăratele izvoare, în lumina magisteriului”, de care depind în exerciţiul 
funcției lor şi „se vor abtine de la a tulbura sufletul copiilor si al tinerilor... cu 
teorii străine”!!. 

Este evident că roadele învățământului religios în şcoală depind în mare 
măsură de profesorul de religie: de ceea ce el este şi de ceea ce el face. El este 
persoana-cheie, agentul esenţial al realizării proiectului educativ. Valoarea 
predării sale este însă legată de mărturia vieţii sale, care actualizează în ochii 
elevilor învăţătura pe care o propune. De aceea, de la el se aşteaptă să fie o 


8 Joan PAUL AL II-LEA, Catechesi tradendae, 66. 

” Pentru cele ce urmează, cf. CONGREGAȚIA PENTRU CLER, Laicul catolic, martor al 
credinţei în şcoală, 56-59; IDEM, Educaţia religioasă în şcoala catolică, 96-97. 

10 Joan PAUL AL II-LEA, Catechesi tradendae, 6. 

ll Joan PAUL AL II-LEA, Catechesi tradendae, 61. 
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persoanä bogatä In daruri de naturä si de har; sä fie capabilä sä le märturiseascä 
în viaţă; să fie pregătită cum se cuvine pentru învățământ; să fie dotată cu o 
amplă bază culturală şi profesională, pedagogică şi didactică; să fie deschisă 
dialogului. 

În profesorul de religie, elevii observă mai ales calităţile sale umane. 
Învățător al credinţei, el trebuie să fie, după modelul lui Cristos, şi învăţător al 
omenitàtii. Nu numai cultură, ci şi afecţiune, tact, înţelegere, seninătate a 
spiritului, echilibru în judecată, răbdare în ascultare, calm în răspunsuri, 
disponibilitate în colocviul personal. Profesorul de religie, care posedă o clară 
viziune a universului creştin şi trăieşte conform ei, reuşeşte să-i conducă pe 
elevi la aceeaşi viziune clară şi îi determină la o acţiune coerentă. 

Profesorul de religie nu trebuie să rămână surprins de faptul că elevii vin la 
şcoală influenţaţi de ceea ce aud şi văd în modelele de gândire şi de viaţă ale 
oamenilor. Ei vin cu impresii preluate din „civilizaţia comunicaţiilor”. Unii, 
poate, arată indiferenţă şi insensibilitate. Programele şcolare nu intră în aceste 
aspecte, însă profesorul de religie trebuie să se confrunte cu ele. De aceea, el 
va trebui să-i primească pe elevi cu simpatie şi dragoste, să-i accepte aşa cum 
sunt. Le va explica apoi că dubiul şi indiferența sunt fenomene comune şi de 
înţeles. Îi va invita prieteneşte să caute şi să descopere împreună mesajul 
evanghelic, izvor de bucurie şi seninătate. La pregătirea terenului va ajuta 
foarte mult prestigiul profesorului, dar şi viaţa sa interioară şi rugăciunea 
pentru cei care i-au fost încredintati. 

Un mod eficient pentru a intra în sintonie cu elevii este cel de a vorbi cu ei 
şi de a-i lăsa să vorbească. În această atmosferă de încredere şi de cordialitate, 
se vor putea ridica anumite întrebări, în funcție de loc şi vârstă, dar care tind să 
devină tot mai universale şi mai precoce. Pentru tineri sunt întrebări serioase, 
care se ridică în faţa unui studiu senin al credinţei. Profesorul va răspunde cu 
răbdare şi umilință, fără declaraţii peremptorii, care riscă de fie contrazise. Va 
invita în clasă experţi în istorie şi ştiinţe moderne. Va pune în slujba tinerilor 
pregătirea sa culturală. Se va inspira din răspunsurile pe care Conciliul al II-lea 
din Vatican le-a dat la aceste întrebări. Această muncă de explicaţie va trebui 
să se facă, în teorie, la începutul fiecărui an, şi pentru faptul că în timpul 
vacanței elevii au avut ocazia să experimenteze noi dificultăţi. Experienţa va 
sugera să se intervină în orice ocazie potrivită. 

Şi în învățământul religios, improvizarea este periculoasă. Trebuie făcut tot 
posibilul pentru ca în şcoală să fie profesori de religie potriviti pentru această 
misiune. Formarea lor este una dintre exigenţele cele mai importante. Profesorii 
de religie laici trebuie să ajungă şi ei la acea cunoaştere experimentală a 
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misterului lui Cristos şi al Bisericii pe care preoţii şi călugării o ating în timpul 
formării lor. În plus, trebuie privit şi la ziua de mâine, favorizând crearea unor 
centre pentru formarea profesorilor de religie. Este o „investiţie” care va da 
roade bune. Din partea lor, instituţiile ecleziastice trebuie să dedice o atenţie 
deosebită şi să activeze cursuri de pregătire specifică, pentru ca viitorii 
profesori de religie să-şi poată desfăşura activitatea lor cu competenţă şi 
eficienţă. 


Riassunto 


Ouesto studio parte dalla convinzione che la catechesi nella Chiesa e 
l’insegnamento della religione nella scuola sono due vie distinte ma 
complementari per la formazione integrale del cristiano e, in particolare, dei 
bambini e dei giovani. 

Sulla base dei contributi più recenti del magistero ecclesiastico su questo 
argomento, in un primo punto viene presentata l’importanza e le varie forme di 
catechesi nella Chiesa. Un secondo punto cerca di individuare i tratti distintivi 
dell’insegnamento religioso nella scuola. In un terzo punto si cerca di fare 
un 'analisi delle condizioni socio-culturali in cui vivono i giovani di oggi in vista 
di un insegnamento religioso più efficace. In fine, il quarto punto prende in 
considerazione l’insegnante della religione nella scuola, quale collaboratore della 
Chiesa nella formazione dei giovani. 


POSIBILITÄTI DE INTEGRARE A CONTINUTURILOR 
LA DISCIPLINA RELIGIE ÎN ÎNVĂŢĂMÂNTUL ROMÂNESC 


Prof. univ. dr. Constantin Cucoş 
Universitatea „Al. I. Cuza” din Iaşi 


Termenul de integrare pare a fi destul de incomod, procurând disconfort şi 
suspiciune. El poate speria, de bună seamă. Acesta trimite la o realitate 
conceptuală mobilă, deschisă, improbabilă. Energiile lui semantice pot deborda 
imprevizibil, pot fi folosite în mod abuziv (sunt exemple în acest sens). 

Afirmăm de la bun început că vom viza, în cele ce urmează, posibilitatea 
integrării conținuturilor de predat la disciplina Religie, şi nu a realitätilor la 
care trimit aceste conţinuturi, adică a ipostazelor diferitelor confesiuni sau 
religii. Vizăm, deci, un plan metadiscursiv, şi nu cel al discursurilor practice 
propriu-zise care îl alimentează, îl întreţine. De altfel, este lucru ştiut că, din 
punct de vedere epistemologic, cu cât urcăm mai „sus” pe linia de- 
contextualizărilor, de-subiectivizărilor şi „descärnärilor” de materialitate, cu 
atât mai mult se poate face loc apropierilor, sintezelor, unificărilor. Dacă pe 
planul realitätilor integrările sunt problematice sau de nedorit (iar, din acest 
punct de vedere, confesiunile nu se pot unifica, întrucât acestea ființează tocmai 
prin specificitatea lor, prin particularitàtile dogmatice, ritualice, expresive, 
implicative etc.), pe planul cunoaşterii şi al prezentării lor (în context didactic) 
unificările devin posibile şi chiar de dorit. 

Trebuie spus că termenul de integrare se poate corela cu alti termeni din 
aceeaşi familie semantică, cu integral, cu întreg, în sensul de ansamblu coeziv 
şi unitar. Conţinutul notional trimite la valorizarea numitorului comun al unui 
ansamblu, la coarticularea funcţională, profitabilă a diferitelor arii care 
formează un întreg. Integrarea trebuie înțeleasă ca un proces multidimensional, 
şi nu unidirectional. Ea se extinde dincolo de planul cultural, atingând 
dimensiuni sociale şi politice. Inteles într-un sens foarte larg, integrarea 
presupune unificarea şi fuziunea a două sau mai multe realități ori producții 
spirituale, într-un mod echitabil pentru toate părţile. În urma integrării va lua 
naştere o sinteză nouă sau un complex spiritual nou, prezervându-se totuşi 
specificitàtile, şi nu va avea loc o asimilare forțată a unei realități de către 
cealaltă. 
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Intelegem prin integrare pedagogică a conţinuturilor religioase acel 
parcurs didactic cumulativ-selectiv, de nivel superior, prin care se statuează 
secvențial un standard comun de cunoştinţe si valori religioase, simultan cu 
degajarea unor seturi specifice, care urmează a fi predate tuturor elevilor unui 
spațiu şcolar (clasă, şcoală), indiferent de apartenenţa confesională a 
acestora, în care jocul dintre generalitate şi particularitate să se realizeze 
natural, inteligent, în care o multitudine de opțiuni religioase să se regăsească 
şi să fie satisfăcute din punct de vedere cognitiv, afectiv, ritualic, cultural, 
comunitar. 


Iată câteva argumente pentru integrarea curricularä: 

— argumentul pedagogic, prin pregătirea unui dispozitiv didactic care să 
preîntâmpine excluderea şi închiderea axiologicä; demersul didactic trebuie să 
scoată în evidenţă confluentele valorice, să releve, ori de câte ori este cazul, 
pluralitatea valorică sporitoare în context didactic; 

— argumentul sociologic-comunitar, prin explicitarea nevoii de edificare a 
unor comunităţi solidare, în care persoanele să comunice uşor, să se respecte, 
să se întâlnească în expresii sau acțiuni spirituale comune; 

— argumentul psihologic, prin ralierea persoanelor la standarde valorice 
similare care produc, prin comunicare empatică, stabilitate intrapsihică şi 
confort; în acest caz se generează un element de securitate în plus, oamenii 
simțindu-se mai siguri pe ei înşişi; 

— argumentul politico-strategic, în sensul că integrarea poate fi un răspuns 
inteligent, tactic la eventuale măsuri, explicite sau nu, de marginalizare sau de 
excludere a parcursurilor de formare în perspectivă religioasă; multe instanţe, 
inclusiv europene, se pronunţă împotriva ghetoizării şi segregării pe criterii 
etnice, confesionale, rasiale etc.; să nu aşteptăm ca alţii să ne-o ia înainte! 


Ce nu este integrarea pe linie didactică? 

— nu este sincretism, cumulare simplă, adunare pestriță, nediferentiatä, 
juxtapunere de cunoştinţe sau valori eterogene fără legătură între ele; 

— nu este rezumare, sintetizare, preluare secventialä a ceea ce pare a fi 
esenţial, exemplar; 

— nu este secvenfializare, reducționism, încercare de redare a întregului 
numai prin intermediul unei părți, fie ea şi reprezentativă; 

— nu este asimilare, oculatre a specificitàtii în numele unei unice şi, în fapt, 
false generalitäti; 
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— nu este demers justifiar, de intervenţie artificială, de împărțire, asistată de 
instanţe juridico-politice, a unor valori sau competenţe pe care şi le arogă 
părțile chemate să se cunoască reciproc. 

Suntem într-un moment când integrarea se poate realiza prin proiectarea şi 
structurarea curriculumului la disciplina religie. În pedagogie se vorbeşte tot 
mai des de conţinuturi integrate, de predare în blocuri de cunoştinţe. Blocurile 
de cunoştinţe sunt seturi comune şi confluente de valori cognitive, şi nu numai, 
care pot fi decelate pe direcții multiple: elemente generale-particulare, elemente 
specifice-nespecifice, elemente principale-secundare etc. Integrarea pe linie de 
conţinut se poate realiza şi în procesul didactic propriu-zis, prin apelul la 
strategia predării în echipe de profesori de diferite specializări sau chiar 
confesiuni. 


Pentru a da curs ideii exprimate în aceste pagini avansăm şi o serie de 
principii de acţiune: 

— principiul realităţii. Problema este să integrăm ceea ce se poate integra 
(cunoştinţele şcolare, şi nu referintele teologice, substratele dogmatice care nu 
sunt centrul nostru de interes). 

— principiul progresivitàfii şi respectării particularitätilor de vârstă. 
Conținuturile nu se vor integra chiar de la începutul parcursului de formare, din 
momentul intrării copilului în şcoală: fiecare elev va fi introdus sistematic în 
religia de apartenenţă şi apoi se vor opera treptat deschiderile prin cunoaşterea 
specificitätii alteritätii confesionale. Există riscul altfel să îl privăm pe elev de 
consolidarea identităţii confesionale — premisă pentru o viitoare permeabilitate 
la eterogenitatea valorică; elevul poate aluneca într-o stare de derivă, de 
relativism religios, de suspensie spirituală foarte nocivă. Elementele de 
conţinut cu caracter integrativ vor fi structurate şi desfăşurate în raport cu 
predispozitiile perceptive şi afective ale elevilor; nu se vor construi seturi de 
cunoştinţe peste putinţa elevilor de a le pricepe. 

— principiul corelativitàtii dintre închiderea şi deschiderea confesională. 
Tranzitul cultural, prin cunoaşterea şi respectarea valorilor altora, dacă se face 
defectuos, forţat, poate degenera în de-culturarea persoanelor, fenomen ce 
generează desconsiderare, destructie spirituală. Raportul închidere-deschidere 
confesională, ce trebuie să caracterizeze individul sau societăţile, nu se poate 
tranşa la modul abstract, netinànd cont de persoane, vremuri, contexte. Sunt 
situaţii când fixatiile în jurul unor valori unice sunt de dorit şi aduc beneficii 
reale indivizilor sau comunităţilor în loc să se adopte strategii de de-centrare 
şi deschidere nelimitată faţă de alte valori. O astfel de perspectivă de acţiune 
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acompaniază strategiile de solidarizare şi de coagulare a energiilor grupale, 
atunci când contextele le impun. Il decentrezi pe cineva, după ce acesta a fost, 
mai intäi,... centrat! In general, strategiile identitare, propuse prin programele 
şcolare şi conținuturile adiacente, premerg şi condiţionează strategiile de 
deschidere față de alţii. Nu poţi să faci educaţie interculturalä la persoane care 
mai întâi nu au fost „fixate” cultural. Este riscant să faci educaţie 
interconfesională, dintru început, la copii care nu au fost încadraţi în propriile 
referinţe confesionale. La un moment dat, în funcţie de maturitatea culturală a 
individului, cele două procese se vor derula simultan. Construcţia identităţii 
spirituale, individuală sau colectivă, presupune o mare flexibilitate şi 
mobilitate. Sunt numeroase oscilatiile între, pe de o pare, închidere, repliere şi 
rabatere asupra sinelui, acumulări şi stocări autarhice şi, pe de altă parte, 
deschidere, debordare spirituală, tatonare a altuia şi împlinire prin alţii. Cele 
două stări sunt alternante, contradictorii, dar posibile şi de dorit în formarea 
personalităţii. Trebuie să observăm că nu numai deschiderea către alteritate 
trebuie valorizată, ci şi închiderea spre sine, coagularea unei integritäti culturale 
reprezintă un pol cu aceeaşi forță de interes. Centrarea si descentrarea 
spirituală, asimilarea propriilor referinţe valorice, ca şi acomodarea cu altele 
sunt procese corelative, contradictorii, care sporesc cuprinderea culturală a 
fiinţei. E nevoie să trecem de la o viziune statică a deschiderii sau închiderii la 
o perspectivă dinamică, pulsatorie a raportului închidere-deschidere culturală. 
Importantă nu este deschiderea în sine, sau închiderea luate izolat, ci echilibrul 
dinamic dintre ele, ca şi adecvarea acestui raport la circumstanţe date. Orice 
închidere spirituală, înţeleasă ca o formare pentru perimetrul unei culturi, 
trebuie să conţină în ea, în orice moment, permeabilitatea deschiderii către 
impulsiuni dinafară. Este obligatoriu însă ca prin această strategie să se 
păstreze permanent coerenţa existenţială, la nivel individual sau colectiv, 
nesupralicitând glisările interconfesionale. Avem de a face, deci, cu un parcurs 
ciclic, cu închideri şi deschideri spirituale succesive, catalizatoare si 
imbogätitoare. 


Integrarea se poate face la mai multe niveluri: 

— la nivelul politicii scolare, prin crearea unui cadru legislativ şi stipularea 
unor strategii sau dispozitive organizatorice care să faciliteze integrarea; 

— la nivelul instituţional, prin strategii puse în act de către şcoli, de către 
aşezămintele educaţionale de bază; 

— la nivelul conceperii şi vehiculării de către profesori a curriculumului în 
mod concret, în procesele de predare-invätare. 
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In cele ce urmează, sugerăm mai multe posibilități de integrare a 
curriculumului. 


1. Integrare prin intermediul respectării aceloraşi principii de structurare 
a curriculumului. Sistemul actual al învățământului românesc admite un plan- 
cadru construit pe un set de principii filozofice, didactice şi epistemologice, 
dintre care următoarele pot sluji perspectivei de integrare a conţinuturilor: 

— principiul descentralizării şi al flexibilizării, în funcţie de specificul şcolii, 
al comunităţii locale, al dorințelor elevilor, părinților, profesorilor; 

— principiul descongestionării programului de lucru al elevilor, al regândirii 
sarcinilor de studiu şi de învăţare în acord cu posibilitățile lor specifice; 

— principiul eficienţei, prin valorizarea la maximum a resurselor umane şi 
materiale din instituţiile şcolare sau comunităţile de bază; 

—principiul selecţiei şi ierarhizării culturale (stabilirea disciplinelor şcolare 
şi gruparea sau ierarhizarea lor pe categorii de discipline sau arii curriculare); 

— principiul coerentei (integrarea pe verticală si pe orizontală a 
cunoştinţelor, evitarea rupturilor sau a contradictiilor disciplinare); 

— principiul egalității şanselor (delimitarea unor secvenţe de conţinut pentru 
toate categoriile de elevi) în aşa fel încât fiecare să se regăsească, să-şi 
cunoască valorile specifice; 

— principiul relativizării la persoane si al parcursului individual (prin 
postularea unor elemente de conţinut diferenţiate şi personalizate); 


2. Integrare prin intermediul finalitàtilor, a obiectivelor stipulate prin 
programe. Chiar dacä actualmente programele la religie sunt gändite 
monoconfesional, izolat, sesizàm o încercare de unificare pe linia obiectivelor 
cadru (care sunt aceleasi pentru toate confesiunile) si a unor obiective de 
referință. Este un început de integrare, mai mult simbolic, dar care anunţă că 
ceva se poate face în acest sens. 


3. Integrare prin modalităţile concrete de organizare, mai exact prin 
structurarea modulară a conţinuturilor sau organizarea integrată. Temeiul 
filozofic al structurării modulare a conținutului îl constituie integralitatea, 
adică încercarea de a concepe o totalitate valorică sau informaţională ca unitate 
integrată de elemente ce îşi pierd trăsăturile secvențiale. Structurarea modulară 
înlesneşte cuprinderea cunoştinţelor speciale în ansambluri logice care depăşesc 
cantitativ şi calitativ caracteristicile subunitätilor curriculare. Mai mulţi moduli 
se pot construi într-un lanţ modular sau o suită de moduli care vor fi 
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oferiti/ceruti elevilor in functie de obiectivele instructiv-educative sau In raport 
cu interesele, aptitudinile, credinţele acestora. Învăţământul modular constă în 
structurarea conţinuturilor în moduli didactici, aceştia incluzând seturi de 
cunoştinţe, situaţii didactice, activităţi şi mijloace de învăţământ delimitate, 
menite a se plia pe cerinţele şi posibilităţile unor grupe sau clase de elevi. De 
altfel, unul dintre scopurile învăţământului modular se referă la accentuarea 
flexibilitätii conţinuturilor în funcţie de interesele şi capacităţile elevilor, de 
particularitätile lor psihice. Aceasta ar însemna că anumite seturi tematice la 
religie se vor face în comun, altele specifice se vor aborda separat, pe grupe 
confesionale. Organizarea integrată a conţinutului presupune integrarea unor 
elemente de conţinut particulare în noi structuri explicative (noi discipline) care 
realizează un salt „metateoretic” sau „metavaloric”, preluând şi integrând 
conţinuturi esentializate şi resemnificate din perspectiva noii „umbrele” 
explicative mai cuprinzătoare. Integrarea valorilor se poate face pe mai multe 
linii: integrarea cunoştinţelor în jurul unui pol ştiinţific (seturi conceptuale, 
scheme operatorii, metodologii investigative), ordonarea cunoştinţelor către un 
pol practic (gen „centrele de interes” ale lui Ovide Decroly — hrană, securitate, 
filiatie etc.), gruparea cunoştinţelor în jurul unui pol cultural (religie, artă, 
morală etc.), gruparea în jurul unui pol social (aspecte economice, politice, 
religioase), integrarea valorilor în funcţie de un pol personal (credinţă, iubire, 
boală, familie etc.). 


4. Integrarea prin intermediul didacticizării, adică la nivelul explicitarii 
unor elemente de conţinut cu caracter general — metodologii, concepte, viziuni 
asupra existenței etc., care vor fi infuzate în interiorul conţinuturilor 
explicitate la religie. Didacticizarea se poate realiza în două etape: 
didacticizarea care se realizează la nivelul programelor şi manualelor şcolare 
de către autorii acestora şi didacticizarea din clasă realizată de către fiecare 
educator. În general, didacticizarea presupune următoarele operaţii: 

— detalierea temei de predat şi specificarea competenţelor de aşteptat de la 
fiecare secvenţă în parte; 

— integrarea cunoştinţelor noi cu ajutorul celor vechi, înaintarea de la 
cunoscut la necunoscut; 

— contextualizarea şi personalizarea experienţelor cognitive sau actionale noi 
prin exemplificäri, studii de caz, explicitări suplimentare etc.; 

— introducerea unor informaţii de relaţie (cunoştinţe ce facilitează stabilirea 
de relaţii optime între concepte, explicaţii, metodologii etc.) ce se ataşează 
obligatoriu informaţiei de bază; 
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— stabilirea unor raporturi intradisciplinare si interdisciplinare între diferitele 
tipuri de experienţe de învăţare; 

— folosirea unor metode didactice adecvate cantităţii şi calităţii experienţelor 
cognitive transmise; 

— armonizarea situaţiei de predare cu situația de învăţare (prin crearea 
premiselor de învăţare încă din timpul predării); 

— exploatarea valentelor formative ale evaluării şi feed-back-ului în chip 
oportun (ştiut fiind faptul că întărirea răspunsurilor elevilor constituie un factor 
de motivare şi accelerare a învăţării); 

— scoaterea în evidenţă a unor elemente de impact asupra dorințelor si 
necesităţilor elevilor, a unor seturi informaţionale cu utilizare concretă, 
imediată etc. 

În cazul educaţiei în spirit religios, nu se va urmări structurarea unor 
conţinuturi teologice sofisticate; în şcoală nu urmărim să formăm teologi docti, 
ci oameni cu cultură, convingeri şi deprinderi religioase. Or, acest lucru 
presupune o relativizare a conţinuturilor domeniilor teologice la trebuinte şi 
expectante spirituale fireşti ale oamenilor, rezonante cu norme 
psihopedagogice. Se ştie că fiecare disciplină şcolară trebuie să constituie atât 
un domeniu de cunoaştere prelucrat pedagogic, cât şi o modalitate de a 
cunoaşte. Este normal ca fiecare disciplină să propună elevului un mod de 
gândire şi interpretare a lumii, modalitate care garantează elevului investigaţii 
suplimentare. Elevilor trebuie să li se pună la dispoziție nu numai cunoştinţe, 
ci şi mijloace de a parveni la acele cunoştinţe. Conţinutul dimensionat pentru 
ora de religie va răspunde acestor cerințe minimale, de insertie, alături de 
adevărurile de credinţă, şi a unor tehnici şi forme spirituale care să proiecteze 
individul, prin interiorizare, înspre câmpul de idei şi trăiri specific religiei. De 
aceea, lecţia de religie nu se va reduce la un simplu expozeu speculativ, cu un 
conţinut strict confesional, ci va antrena elevii în perspectiva unor trăiri, 
sentimente, conduite superioare. 


5. Integrare prin conceperea si proiectarea interconfesionalà a 
conţinuturilor religioase (a include explicit în suportul curricular sau a 
prezenta la lecţie si alte valori religioase decât cele proprii). Exigente 
suplimentare în structurarea conţinutului se cer a fi îndeplinite în condiţiile 
realizării unei educatii interculturale si interconfesionale. Trebuie să ştim că nu 
suntem singurii oameni religioşi şi că drumurile către divinitate sunt multiple 
şi diferite. În general, actualele planuri şi programe şcolare sunt centrate 
etnocultural şi monoconfesional, satisfăcând, astfel, sentimentele naţionale sau 
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confesionale. Programele şcolare clasice acordă o mare importanţă unor 
discipline teoretice definite, mai ales în universităţi, printre care se află limba 
şi literatura naţională, geografia națională, religia naţională sau dominantă etc. 
Programele interculturale propun decentrări şi restructurări curriculare, în 
sensul abordării comparative şi integrative a unor conţinuturi de factură 
particular-national-confesionalä. Nu se abrogă prezenţa valorilor secvențiale, 
ale religiei de bază, de pildă, ci, dimpotrivă, acestea apar relationate la 
standarde valorice mai largi, născute circumstantial, în funcţie de diversitatea 
etnoculturală şi multiconfesională a spațiului şcolar concret. Se vor căuta 
elementele similare sau confluente, existente la nivelul mai multor religii, care 
se vor regăsi la nivelul curriculumului. Valorile comune vor fiinţa ca liant în 
stabilirea legăturilor. Un punct de referinţă valoric ar putea fi pietatea, pe care 
o regăsim în creştinismul ortodox, în cel romano-catolic, în cel protestant sau 
neoprotestant. Dacă elementele dogmatice pot conduce uneori la diferenţe sau 
opoziții, pietatea reprezintă o valoare centrală care conduce la armonizare, la 
integrare, la unificare. 

În general, profesorul de religie trebuie să fie deschis şi receptiv la mai 
multe surse şi incitări valorice. Prezentarea dogmei religiei proprii nu trebuie 
să-l conducă la dogmatism. Este firesc ca raportarea la dogma proprie să 
prevaleze, dar nu prin repudierea miezului dogmatic al altor confesiuni. A 
afirma o dogmă este un lucru bun, pentru că prin aceasta se afirmă identitatea 
de sine. Dogmatismul înseamnă construirea unei identități dogmatice prin 
desfiinţarea, criticarea, repudierea manifestă a substraturilor altor confesiuni 
sau religii. Or, principiul pedagogic şi deontologic al afirmării de sine ar fi 
următorul: să ne inältäm nu pe ruinele altora, ci prin vitalitatea şi validitatea — 
afirmate şi demonstrate — ale valorilor proprii. 

După opinia noastră, deschiderea confesională a educaţiei religioase se poate 
realiza, în primul rând, prin intermediul conţinuturilor livrate. Identificäm trei 
formule de organizare a curriculumului: 

— curriculum monoconfesional; 

— curriculum interconfesional; 

— curriculum laicizat. 

Desigur, în fiecare din cele trei situaţii putem evidenția avantaje, dar si 
limite ale curriculumului din punctul de vedere al realizării dezideratelor 
deschiderii interconfesionale. În tabelul ataşat mai jos scoatem în evidenţă, într- 
un mod succint, câteva trăsături ale organizării conţinuturilor religioase. 
Rămâne ca factorii de decizie, dar şi educatorii, să selecteze şi să structureze 
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un tip de curriculum care se preteazà mai bine contextelor date — cele de ordin 
comunitar, ideologic, cultural, temporal. 


Modalitàti de Avantaje Dezavantaje 
organizare 


1. Curriculum 
monoconfesional 


2. Curriculum 
interconfesional 


— realizează o introducere şi o 
insertie spirituală în credinţa de 
bază; 

— elimină punctele de vedere 
divergente, prezentându-se caun 
tot noncontradictoriu şi bine 
acordat axiologic; 

— permite organizarea omogenă 
a claselor pe confesiuni; 

— secvențial, acest tip de 
curriculum se poate deschide, la 
anumite teme, şi unor confesiuni 
diferite, prin realizarea de 
comparații farà prevalorizäri 
negative, critici, poziționări 
maniheiste (de tipul: religia 
noastră este „bună” pentru că a 
lor este „rea”). 


— adună la un loc în clasă pe 


copiii de confesiuni diferite, 
predispunänd la relationäri 
pozitive, dialog, imbogätire 
reciprocä; 


— realizează conexiuni spirituale 
profitabile pentru toţi elevii; 

— facilitează respectarea 
principiului interdisciplinaritätii 
în învățământ. 


3. Curriculum 


în întâmpinarea 
laic şcolii 


cazul 


— vine 
caracterului 
contemporane 
Franței); 


al 


(vezi 


— predispune la separarea şi 
segregarea elevilor pe criterii 
confesionale (separare 
„obiectivä”, bazată pe afinități 
de interese spirituale, întâlnită în 


învățământ în condițiile 
organizării modulare, cu 
discipline opționale sau 
facultative); 

— îi lipseşte pe copii de 
cunoaşterea altor puncte de 
vedere confesionale sau 
religioase; 


— poate genera tendințe de 
desconsiderare si neacceptantà 
în relationarea cu altul. 


— reduce cunoasterea în 
profunzime a specificitàtii 
confesionale; 

— dificil de realizat din punct de 
vedere practic: cine, cät, 
functie de ce criterii se 
realizeazä partajul pe segmente 
confesionale? 

— nu se pretează la clasele mici; 
mai întâi, copilul trebuie fixat în 
credinţa proprie şi apoi se 
creează posibilitatea deschiderii 


în 


conţinuturilor spre alte 
confesiuni sau religii; 
— pot naşte suspiciuni sau 


rezerve din partea părinţilor sau 
comunităţii religioase. 

— relativizeazä coordonatele 
confesionale ale elevilor, de- 
centrându-i pe elevi de 
confesiunea de bază; 


la 


12. 


neutral, laicizat | - atenuează sau elimină | — concurează la pierderea 
(gen Filozofia tensiunile confesionale la nivelul | referintelor religioase ale 


religiilor, Istoria proceselor educaţionale; tinerilor, insträinändu-i de 
’ 


— asigură o conexiune mai | valorile credinţei; 

directă cu disciplinele clasice pe | - diminuează dimensiunea 

dimensiunea culturală a acestora. | formativă a educaţiei religioase 
(pe direcţia atitudini, valori, 
conduite religioase); 
— realizează dubläri sau reluări 
ale unor cunostinte, livrate 
secvential la filozofie, istorie, 
literaturä etc.; 
— poate fi contradictoriu, prin 
alunecarea spre pozitionäri 
materialiste, atee (continuturile 
suntreligioase dar metadiscursul 
integrator sau axiomele de la 
care se pleacă rămân ateiste 


credințelor 
religioase etc.) 


6. Asigurarea integrării prin gândirea şi expunerea conţinuturilor 
religioase într-o perspectivă interdisciplinară. Introducerea religiei printre 
disciplinele şcolare de studiu a generat şi următoarea problemă: educaţia 
religioasă cade numai în sarcina Religiei, sau trebuie să devină un obiectiv şi 
pentru celelalte discipline? Numai profesorul de religie este chemat pentru 
îndeplinirea acestei sarcini, sau si alti profesori? 

Plecând de la premisa că educaţia religioasă presupune mai multe 
componente şi niveluri (cunoştinţe, atitudini, conduite), unele dintre aceste 
achiziţii având o complexitate cu totul aparte — presupunându-se un timp 
îndelungat pentru stratificarea lor — este cu totul normal ca această latură a 
educaţiei să fie în atenţia mai multor discipline şi a mai multor profesori. Oricât 
de profunde şi de diverse ar fi temele abordate la Religie şi oricât de bine ar fi 
pregătit dascălul de religie, nu se poate spera, numai pe o cale unidirectionalä, 
la formarea unei culturi şi conduite religioase autentice. Dacă educaţia 
intelectuală sau educaţia estetică beneficiază de mai multe discipline, care, 
simultan şi parţial, contribuie la structurarea competenţelor specifice, la fel şi 
educaţia religioasă trebuie să constituie un obiectiv pentru mai multe discipline 
orientate şi focalizate spre un scop unitar. 

Facem observaţia că la ora actuală disciplinele şcolare nu sunt „acordate” 
cu acest obiectiv, nu sunt fundamentate suficient pe o spiritualitate care să fie 
în consens cu credinţa creştină. Dimpotrivă, se pot identifica numeroase seturi 
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informaţionale care sunt disjuncte, rupte, în contrasens cu valorile religioase 
(vezi anumite teme din manualele de biologie, geografie, fizică etc.). Multe 
discipline şcolare nu numai că nu contribuie la facilitarea formării religioase, 
ci, dimpotrivă, adâncesc distanţele, prezintă perspective unilaterale de 
înţelegere, seamănă confuzie sau atacă fätis fundamente spirituale evidente. Nu 
pledăm pentru o re-întemeiere religioasă a tuturor obiectelor de studiu — de 
altfel, unele rămân în continuare destul de neutre sau distante faţă de religie 
(cazul ştiinţelor exacte) — dar o minimă punere de acord se cere a fi realizată 
cât mai grabnic prin reliefarea elementelor comune ce tin de un fundament 
transcendent. Multe discipline de studiu, prin chiar temele prescrise de 
programe, au rămas în continuare „ateizate”, prin reliefarea cu obstinatie a 
determinărilor materialiste, factualiste şi prin ocolirea deliberată a eventualelor 
implicaţii spirituale. Elevii sunt introduşi în cele mai abstracte şi sofisticate 
teorii ştiinţifice, neglijându-se incidentele si reverberatiile spirituale ale 
respectivelor teorii. Spiritul pozitivist precumpăneşte şi este alimentat în 
maniere multiple. În loc de cultură ştiinţifică atotcuprinzätoare, tinerii noştri 
sunt împinşi înspre frânturi explicative izolate pe care nu ştii de unde să le iei, 
unde să le pui, ce importanţă au. 

Fiecare disciplină de studiu poate să arunce o lumină proprie asupra faptului 
religios. Diversitatea de perspective asigură o mai mare bogăţie şi soliditate a 
edificiului religios. Predarea ştiinţelor, în măsura în care nu conduce la 
închidere dogmatică, este un fapt deosebit de pozitiv pentru religie. După cum 
am arătat într-un capitol precedent, între ştiinţe şi religie avem statornicite 
relaţii de mutualitate şi chiar convergente explicative. La disciplina Istorie se 
poate da seama de diversele maniere de racordare a religiilor în devenirea 
socială, de reformare culturală a structurilor sociale. La diferite discipline 
artistice se pot aduce în atenţie teme, motive religioase transfigurate prin 
intermediul limbajelor specifice. 

a) Incät, un prim pas al interdisciplinaritàtii trebuie realizat prin eliminarea 
dezacordurilor axiologice (valorice), prin diminuarea elementelor contradictorii 
care persistă încă în programele şi manualele noastre şcolare. Constituie o 
cerință deontologică eliminarea rupturilor şi a ambiguitätilor explicative 
existente încă la nivelul conţinuturilor educative. Nu este drept şi onest ca ceea 
ce află elevii la o disciplină să se nege la altele. Cerinta poate fi respectată 
întrucât, obiectiv privind lucrurile, din punct de vedere principial şi constitutiv, 
nu există incompatibilitäti de netrecut între paradigmele ştiinţifice şi credinţa 
religioasă. Să luăm cazul teoriei darwiniste, exemplul clasic în această privinţă: 
în măsura în care teoria invocată este prezentată — într-o manieră ipotetică, 
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informativä — ca una dintre explicatiile posibile, ca un caz particular, ca un 
construct teoretic relativ (pentru cä mai sunt si alte teorii despre originea 
omului), şi nu ca singura teorie „adevărată”, ca o dogmă imuabilä, acest model 
explicativ nu mai contrastează atât de mult cu învăţătura religioasă, iar din 
punct de vedere didactic, prezența ambelor perspective (sau chiar multiple) nu 
mai constituie o slăbiciune deontologică, ci, dimpotrivă, o strategie ce invită 
la reflecţie şi creativitate personală. 

b) Un al doilea pas al introducerii perspectivei interdisciplinare se poate 
realiza prin scoaterea în evidenţă la fiecare disciplină în parte (fără a forța nota) 
a dimensiunilor spirituale ale existenţei, a unui fundament valoric ce ne 
depăşeşte, având valenţe clarificatoare şi integratoare. Chiar şi la cele mai aride 
discipline de studiu (ştiinţele exacte) se pot identifica noţiuni, explicaţii, teorii 
care au menirea de a evidenția fundamente sau rezonanţe valorice ce tin de 
credinţa religioasă. La disciplina Fizică, de pildă, se ivesc numeroase prilejuri 
de recurs la Divinitate, de implicare a unui Regulator prim, generator şi 
diriguitor a toate câte sunt. Prin regresiuni explicative se ajunge deseori la 
temeiuri ultime, la axiome asemănătoare cu dogmele promovate de credinţele 
religioase (termenul de dogmă în acest context nu are nimic peiorativ în sine, 
el semnificând învăţătura primă, punctul de plecare indiscutabil). Se realizează, 
astfel, o pregătire prealabilă a elevilor pentru acceptarea unor temeiuri 
religioase, adică o educaţie religioasă implicită. Dar, pentru aceasta, este 
necesară schimbarea actualelor planuri şi programe şcolare. 

c) Un al treilea nivel al interdisciplinaritätii în realizarea educaţiei religioase 
constă în promovarea de către fiecare disciplină separată a unor cunoştinţe sau 
valori religioase propriu-zise, explicite. Partial, această modalitate este deja 
prezentă la discipline precum Istorie, Literatură română, Geografie, Filozofie 
etc. La Istorie, de pildă, sunt teme sau paragrafe unde se discută realizări de 
seamă ale spiritualităţii bisericeşti sau ale unor reprezentanţi ai clerului. La fel 
stau lucrurile şi în cazul Literaturii române, unde avem capitole distincte ce 
tratează ipostaze literare datorate religiei şi Bisericii. Aceste secvenţe sau 
incidente religioase, scoase în relief de autorii de manuale, se pot multiplica fie 
la una şi aceeaşi disciplină, fie la discipline diferite. Ar fi bine ca acum, când 
se preconizează o reformare a conţinuturilor şcolare, forurile de decizie să fie 
conştiente de necesitatea unor deplasări de accente, de concertarea disciplinelor 
şcolare înspre spiritualizarea mai pronunţată a omului — într-o vreme excesiv 
de laicizată şi debusolată din punct de vedere valoric. 

Interdisciplinaritatea vine în sprijinul complementaritätii şi integrativitätii 
cunoaşterii umane. Se pot valorifica la ora de religie informaţii nespecifice, ce 
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tin de alte discipline, dar care vin in sprijinul argumentärilor teologice. Chiar 
şi informaţii sau teorii, aparent în contradicţie cu spiritul religiei, pot fi invocate 
şi folosite. Teoria darwinistă, de pildă, nu contracareazä asumptiile religiei. În 
fond, această teorie nu este decât o simplă paradigmă explicativă, un construct 
epistemologic relativ, care încearcă să dea o explicaţie care nu trebuie să-l 
sperie deloc pe preot sau pe profesorul de religie. Teorii au fost şi vor mai fi. 
Paradigmele explicative sunt secvențiale şi perisabile. Nu trebuie sà ne 
îndârjim la ceea ce nu merită a fi luat în seamă. 

Asumarea interdisciplinaritätii în predarea religiei se poate realiza prin: 

— reliefarea la fiecare disciplină a incidentelor sau dimensiunilor sacre pe 
care le presupune discutarea unor teme particulare (când se discută literatura 
veche românească, se vor comenta unele texte sacre sau se va releva legătura 
indestructibilă dintre religie şi literatură într-o anumită perioadă istorică); 

— valorificarea specificului sau particularitatilor religioase ale unei clase, 
prin şedinţe pluriconfesionale, în care elevii cu credinţe sau confesiuni diferite 
să-şi prezinte specificitatea propriei religii, să dialogheze pe seama unor 
similitudini sau deosebiri ale religiilor pe care ei le promovează; 

— realizarea unor exerciţii de trăire si de „punere în situaţie ” a elevilor care 
percep realitatea în chip diversificat, în asa fel încât drumul spre transcendentà 
să treacă prin filtre axiologice şi comprehensive diferite, chiar contradictorii. 


7. Integrarea prin pregătirea în comun (sau pe bază de trunchiuri 
disciplinare comune) a profesorilor de religie. Pregătirea viitorilor profesori 
care vor preda religia se face acum în perspectiva monoconfesională. De altfel, 
circumstanţele actuale (politice, ideologice, confesionale, materiale) nu 
îngăduie o altă formulă de pregătire a formatorilor. Pentru viitor, cum 
modalitatea cea mai previzibilă va fi lucrul în echipe de profesori, care vor 
colabora la elaborarea şi desfăşurarea curriculum-ului unei clase, precum şi la 
dimensionarea unor conţinuturi (prin planuri, programe, manuale), care deschid 
reale perspective viziunii inter-valorice, trebuie meditat la formule de pregătire 
în comun sau parțial comune. Ghetoizarea şi separarea predării religiei în 
şcoală începe încă din stadiul pregătirii formatorilor. 

Desigur, posibilităţile de integrare evocate mai sus comportă grade diferite 
de adecvare, de activare, de realism. Este dreptul nostru, al dascălilor, de a făuri 
proiecte, de a stabili căi, de a visa. Important este să ştim că există, cel puţin 
teoretic, şi alte perspective, şi alte soluţii. Rămâne ca viitorul (pedagogic, dar 
nu numai) să faciliteze, să cheme, să impună recurgerea la astfel de strategii de 
unificare, de integrare sub aspectul proiectării şi predării efective a Religiei. 
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In rest, diversitatea trebuie întărită si prezervatä. Acest lucru se poate face 


şi cu faţa către Unitate. 


Unitatea nu este apanajul omului — chiar dacă el se chinuie către aşa ceva. 


Ea ţine de ceea ce, dintotdeauna, acum şi-n veacul vecilor, ne depăşeşte! 


Resume 


En Roumanie, l’étude de la Religion se realise dans les écoles primaires et le 
gymnase, mais il tend a devenir matière d’enseignement a option dans les lycées. 
Ce qui s’impose actuellement c’est la possibilite de realiser une education 
religieuse dans une perspective oecumenique, integrative, surtout dans les milieux 
pluriconfessionnelles. Vu que dans la majeure partie des cas la population 
scolaire est heterogene du point de vue confessionnel, on pose le probleme de la 
realisation pratique de l’ouverture confessionnelle par l'instruction et par la 
formation. 

L’education pour et par les valeurs religieuses ne se fait pas n 'importe comment. 
Dece point de vue, la realisation d'une education religieuse exige une perspective 
cecumenique, ouverte. Une pareille education prepare le terrain pour une 
meilleure entente et communication entre les gens de diverses croyances et 
convictions religieuses et facilite le dialogue interconfessionnel et interculturel. 
On peut considerer la religion comme un principe essentiel de l’unite des peuples. 
Le pluralisme ne represente pas un mal qu 'on doit combattre, au contraire, il doit 
étre pris en consideration. 

L’education religieuse partant du principe integrative vise la realisation d’une 
education dans l’esprit de la reconnaissance et au respect des differences qui 
existent dans le cadre de plusieurs religions; elle ne se refere pas a l’éducation 
pour une certaine (et seule) religion, deconsiderant ou niant les valeurs sur 
lesquelles se fondent d'autres religions. La valorisation des differences, dans la 
communaute multiconfessionnelle, se constitue comme un axiome pedagogique et 
strategique d'une importance maximum. Une education religieuse authentique ne 
se realise pas par la separation réciproque, par on ,, ghetto” des religions, mais 
plutôt par une perméabilité réciproque et par l'acceptation de l'altérité raccordée 
e à d'autres valeurs 

A partir de ces axiomes, nous proposons, dans les pages suivantes, des 
suggestions concernant les possibilites concretes d’integrer les contenus de 
l’education religieuses dans l’enseignement roumain. 


STUDIUL STIINTELOR RELIGIOASE 
ÎNTR-O EUROPĂ MULTICULTURALA' 


Flavio Pajer, 
Roma (Italia) 


În calitate de locuitori ai Euro-satului multinațional, după cum se exprimă 
politologul Michael Emerson”, trăim simultan în trei orizonturi instituţionale 
suprapuse şi legate între ele: orizontul naţional, orizontul comunitar al Uniunii 
Economice şi Monetare (UEM) şi orizontul continental, prefigurat de 
acordurile de la Helsinki pentru securitate şi cooperare (OSCE) şi de acel 
laborator de idei şi iniţiative culturale care este Consiliul Europei (din care 
actualmente fac parte circa treizeci de ţări, inclusiv multe ţări din Europa de 
Est). Orizontul intermediar se află cu mai multă evidenţă în imaginarul 
contemporanilor noştri, pentru că este în curs de structurare, beneficiind de cele 
mai multe investiţii economice şi de mai multă determinare politică. Dar, în 
interiorul şi în afara construcției politice a continentului, refacerea culturală 
comportă grave necunoscute; pe lângă greutăţile de refacere instituțională a 
unității Europei, sunt şi altele legate de identitatea culturală comună. 

Dacă unul dintre factorii decisivi ai identităţii culturale este factorul religios, 
nu surprinde faptul că Europa — unificând popoare regionale, care până acum 
s-au recunoscut istoric în rădăcinile uneia dintre cele trei mari confesiuni 
creştine şi integrând, în acelaşi timp, masive valuri migratoare de extraeuropeni 
purtători de cultură non-creştină — va trebui să decidă din nou criteriile 
convietuirii civile în multiculturalitate şi să stabilească condiţiile educării în 
spiritul cetățeniei europene al noului context socio-religios care se profilează. 

Dacă în proiectul de integrare al UE, candidatura ţărilor din Est, în 
majoritate ortodoxe, vor face să apară ceva probleme, mult mai multe creează 
candidatura Turciei, „prima candidată musulmană” (cum titra cu mândrie 
cotidianul Hurrivet de la Ankara în noiembrie trecut), care cere sà se integreze 
într-un continent marcat nu doar de cultura creștină, ci de o cultură creştină 


! Traducere din limba italiană în limba română de W. Dancă. Articolul a fost publicat deja 
în revista italiană Religioni e societă 2 (2000). 

> M. EMERSON, Redrawing the Map of Europe, Macmillan, London 1998; trad. italiană 
Ridisegnare la mappa dell'Europa, Il Mulino, Bologna 1999, 251. 
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secularizatà, şi înzestrat cu instituţii politico-juridice si educaţionale laice. Se 
ştie din start că în mod deosebit ultimele două din cele trei caracteristici nu sunt 
compatibile cu o anumită concepţie a crezului islamic şi a ethos-ului său social. 
Dar, mai în general, ţinând cont de avertismentele repetate ale observatorilor 
socio-religioşi, reluate deseori de mass media care amplifică tonurile alarmante, 
câteva fantasme par să bântuie astăzi prin Europa: fantasma războaielor 
religioase, care până mai deunăzi s-a dezläntuit în regiunea balcanică; 
intoleranta religioasă, care reapare în fapte izolate, dar nu în întregime 
imprevizibile; sectele sau „noile religii”, care exploatează lipsa de interes a 
multor europeni faţă de credinţa tradiţională pentru a-i seduce cu atracţia a ceea 
ce este exotic şi ocult. Ce reprezintă aceste simptome? — se întreabă istoricii 
contemporani şi analiştii fenomenelor sociale. Este vorba despre „cele din urmă 
zvâcniri ale unui trecut care nu poate să revină, despre zorile viitorului nostru 
sau despre un semn de boală pe care o mai putem încă îngriji?”. Trebuie oare 
„să credem în ideea că societăţile noastre, cândva conduse de religie, astăzi ar 
fi scăpat de sub tutela ei?”; sau să credem că „chiar şi în societăţile cele mai 
secularizate faptul religios rămâne în mod clar majoritar din punct de vedere 
statistic şi că este fără îndoială cel mai masiv fapt social cu caracter voluntar?” 


1. Europa în căutarea unei noi identități 


Cu siguranţă, între Europa şi religie şi, mai exact, între societatea europeană 
şi creştinism, legătura de odinioară trebuie să se fi ofilit destul de mult, dacă 
chiar Sinodul episcopilor europeni, la sfârşitul mileniului al doilea (octombrie 
1999), a vorbit despre „apostazia Europei” (Instrumentum laboris, nr. 14) şi a 
amintit că nu se poate „postula o coincidenţă între Europa şi creştinism, care 
n-a fost niciodată, iar acum cu atât mai puţin poate fi propusă” (nr. 51); dacă 
unitatea continentului este de dorit şi din anumite puncte de vedere inevitabilă, 
aceasta 


nu poate fi gândită în termeni de sola christianitas, ci în termeni de „pluralism 
37 


care dialoghează şi colaborează”, pentru a înfăptui acea „convietuire a culturilor” 
ce ştie să transforme orice încercare de opoziţie într-o competiţie a slujirii 


3 S. FERRARI — I.C. IBAN, Diritto e religione in Europa occidentale, Il Mulino, Bologna 
1997, 7. 

4 R. RÉMOND, Religion et société en Europe, Seuil, Paris 1988; trad. italiană La 
secolarizzazione. Religione e socita nell’ Europa contemporanea, Laterza, Roma-Bari 1999, 
16; 283. 
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reciproce şi a receptării, într-o sinteză după măsura omului şi a cetăţenilor, într-o 
mare realitate în care să-şi poată găsi locul multele națiuni mai mici şi culturile 
acestora (nr. 10)°. 


Dar, deja cu zece ani mai înainte, imediat după căderea Zidului şi a 
ideologiilor, cu obişnuita si lucida sa privire la distanţă, părintele Balducci 
îndemna să arhivăm în mod hotărât pretenţiile unei noi creştinătăţi şi să luăm 
act în schimb că, 


în Europa postideologică, confruntările între conştiinţe trebuie structurate ex novo, 
în vederea unui ecumenism care să treacă dincolo de perimetrul confesiunilor 
creştine şi al religiilor pentru a putea înţelege şi acele convingeri umane care au 
drept principiu de legitimitate fidelitatea rațiunii faţă de rezervele sale autonome. 
Epoca premodernă este epoca războaielor religioase, cea modernă este epoca 
războaielor ideologice, cea postmodernă este epoca liberei confruntări a 
constiintelor dispuse să contribuie la un proiect istoric comun, bazat pe un ethos 
cosmopolit. 


O Europă în care creştinismul a devenit din nou diasporă — în care 
majoritatea statistică a cetăţenilor, deşi botezată, se împarte, de fapt, în botezați 
care „cred dar nu aparţin” vreunei Biserici şi alţii care ,,apartin” unei Biserici 
„dar nu cred” (Grace Davie), în care cer găzduire indivizi şi comunităţi 
aducătoare de stiluri de viaţă şi de religiozitate inedite pentru omul occidental, 
în care ratiunile înseşi ale convietuirii civile nu se mai inspiră dintr-o etică 
unficatoare nici prin credinţele religioase, nici prin ideologiile laice — este fără 
îndoială o Europă destinată să sufere pe termen lung un deficit de identitate. 

Această Europă trebuie să gestioneze pe termen mediu şi lung tranziţia de 
la un mozaic de identități etnice, nationale si monoconfesionale la o condiţie 
de cetățenie pluralistă! sau de cetăţenie societarà*, înţeleasă nu ca un 
improbabil şi inform melting pot nivelator, ci ca formă de convietuire 


$ SINODUL EPISCOPILOR EUROPENI, Instrumentum laboris, în L'Osservatore Romano/ 
Documenti, supliment al nr. 179 (6 August 1999), 20. 

* E. BALDUCCI, „La paideia europea nei prossimi anni”, Testimonianze 33/12 (1990) 26; 
teza este dezvoltată mai mult în L’uomo planetario, Cultura della pace, Fiesole 1990. 

? K. FOUAD ALLAM, »Religione, identità e cittadinanza in Europa”, în Laicità e religioni 
nella scuola del 2000, ed. F. MASSIMO — A. PORTOGHESE — P. SELVAGGI, Irrsae Puglia, 
Quaderno nr. 39, Progredit editore, Bari 1999, 59-71. 

8 P, DONATI, „Modelli culturali e processi di integrazione: quale progetto per l’Europa di 
domani?”, în L'Europa, sfida e problema per i cattolici. Il Forum del Progetto culturale, EDB, 
Bologna 1999, 19-55. 
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asociativă capabilă să asume şi să respecte ca legitimă si fecundă diferenţa 
culturală şi religioasă, evitând alunecările opuse ale indiferentei sincretiste sau 
ale intolerantei fundamentaliste, ca si eruperea unui prozelitism lipsit de 
discernământ (de altfel, sub control în ultima vreme, în multe ţări, prin 
numeroase prevederi legale menite să autodisciplineze activitatea misionară a 
religiilor, vechi şi noi”). 

Prin urmare, nu miră faptul că, de mai bine de zeci ani încoace, în toate 
sistemele europene de educaţie se face tot mai evidentă urgenţa unei educafii 
interculturale, scolare şi postscolare!°, o educaţie care să nu ocolească faptul 
religios, pretextând că-l lasă în grija instanţelor pastorale a organizațiilor 
religioase sau, şi mai rău, să-l ignore, considerându-l lipsit de relevanţă în 
maturizarea critică a persoanei şi a cetăţeanului, dar să-l recunoască şi să-l 
elaboreze ca fiind una din dimensiunile de neeliminat din punct de vedere 
istoric a culturilor şi, mai precis şi pozitiv, ca una din cheile de interpretare a 
existenței umane. lar cei care apară intrarea unei anumite culturi religioase 
propusă în mod critic în şcoala publică nu mai sunt astăzi doar organizaţiile 
religioase sau grupurile de credincioşi, ci chiar organismele de stat şi 
internaţionale care gestionează bunurile culturale şi politicile de educaţie. lată 
câteva exemple: în ultimul ei Raport către UNESCO, Comisia internaţională 
pentru educaţia din secolul al XXI-lea a voit să insereze pe bună dreptate 
printre cei patru pilastri de rezistenţă ai educaţiei învăţarea modului de a trăi 
împreună cu cei care sunt diferiţi: 


invätändu-i pe tineri să adopte punctul de vedere al altor grupuri etnice sau 
religioase, se poate evita acea lipsă de înţelegere care conduce la ură şi la violenţă 
printre adulţi. Predarea istoriei religiilor şi a obiceiurilor poate sluji ca punct util 
de referinţă pentru comportamentul viitor''. 


° Cf. S. FERRARI, ,,Proselitismo nell’età della globalizzazione: autodisciplina delle 
religioni”, II Regno-Attualità (15 februarie 2000) 132-140. 

10 F, Gobbo, „L’educazione interculturale in Europa: elementi per un dibattito”, Studium 
Educationis — rivista per la formazione nelle professioni educative, Cedam — 4 (1999) 691-704. 
Coordonat de S. S. Macchietti si conținând diferite eseuri semnate de mai multi specialişti, 
acest număr monografic (pag. 615-775) este consacrat problemei fundamentelor si strategiilor 
„pedagogiei interculturale” în şcoală si în universitate. 

!! J. DELORS, Learning: the Treasure within. Report to Unesco of the International 
Commission on Education for the Twenty-first Century, Unesco, Paris 1996; trad. italianà 
Nell’educazione un tesoro, Armando editore, Roma 1997, 86. 
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Un alt exemplu este congresul international ,,Construirea unei comune 
identitàti europene”, organizat de Fundatia Agnelli (Torino 28-29 februarie 
2000), care a avut ca finalitate studierea 


unui model comun de societate pentru secolul al XXI-lea, bazat pe o identitate 


si spiritual al Europei si care sà fie în mod necesar formulat din nou în lumina 
noilor provocäri ridicate de cätre modernitate si de cätre o lecturà criticä a istoriei 
recente. 


Este mai mult decät evident faptul cà o provocare culturalà si formativà cu 
o asemenea mizä nu se poate läsa doar în seama programelor actuale de 
educatie religioasä (cu mici exceptii, mai mult sau mai putin confesionale în 
toatà Europa), prezente în mod diferit în mozaicul complex al sistemelor 
nationale de educatie. În ciuda ajustàrilor permanente si merituoase cu privire 
la continutul si la dispozitivele didactice, punctul lor de vedere pare sà întàrzie 
încă asupra supozitiei că societatea europeană este creştină, de drept, dacă nu 
de fapt. Dar într-o Europă post-crestinä şi pluri-religioasä, nu se poate evita 
faptul ca şcoala şi universitatea să valorifice de acum înainte lectura şi 
interpretarea fenomenului religios — şi a secularizării, fenomenul care îi 
corespunde - într-o perspectivă de cercetare şi de formare interculturalä şi 
interreligioasă. 


2. Deficitul structural al transmiterii culturale 


Într-adevăr, din acest punct de vedere, dispozitivele de educaţie religioasă 
publică, adoptate doar prin norme ale concordatelor, par să fie tot mai 
inadecvate. Amintim aici faptul că, în Europa occidentală, multe ţări, atât 
catolice, cât şi protestante îşi reglementează în continuare educaţia religioasă 
în şcoală după una sau alta din formele de concordat, paraconcordat sau de 
convenţie privilegiată cu „Biserica naţională” (anglicanismul şi luteranismul). 
De altfel, competenţa derivată din concordat nu face parte din cele ale actualei 
UE şi nici nu pare posibil faptul că în viitor UE va putea să negocieze 
concordate cu una sau alta dintre Biserici. În plan instituţional, edificarea 
Europei nu comportă nici un proiect care să vizeze omogenizarea raporturilor 
dintre state şi religii". Mai curând este adevărat faptul că adoptarea de legi 
despre libertatea religioasă angajează mereu mai mult statele democratice şi 


12 H, MENDRAS, L'Europa degli europei, Il Mulino, Bologna 1999, 74. 
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laice sä recunoascä personalitatea juridicä si protagonismul social al 
minorităţilor religioase şi al cultelor noi, dar lucrul acesta nu poate să comporte 
în mod evident o multiplicare a cursurilor confesionale specifice în şcoala 
publică, fiindcă se riscă dizolvarea educaţiei publice într-o pulverizare 
non-guvernabilă de opţiuni particulare ce ar marca sfârşitul sensului sistemului 
integrat public. Tendinţa comună este mai degrabă în sens invers: în ţările 
europene, cel puţin în cele occidentale cu o majoritate catolică şi protestantă, 
iar acum cu o prezenţă islamică în creştere, când este vorba de tinerii 
aparţinând unor credinţe diferite sau care nu aparţin vreunei credinţe, şcoala 
publică este tot mai puţin disponibilă — din punct de vedere cultural şi 
instituțional — să găzduiască în programele sale „curricula” de activităţi 
educaţionale monoconfesionale, preferând să le încredinteze mai degrabă 
grijilor pastorale ale respectivelor comunităţi religioase. În această distincţie a 
rolurilor sau transfer de responsabilităţi se întâmplă deseori că şcoala abdică 
abuziv de la misiunea sa indelegabilă cu privire la elaborarea pedagogică a 
acelui sector uriaş de cultură universală care este patrimoniul religios; este 
vorba de misiunea de a înzestra fără discriminare pe fiecare cetätean-elev, 
lăsând deoparte opţiunile sale religioase actuale sau viitoare, cu acele 
cunoştinţe obiective şi critice despre faptele religioase, care să-i permită să se 
integreze şi să interacţioneze constructiv cu ethosul tipic al unei societăţi de 
acum înainte multiculturale. Această misiune educaţională nu este delegabilă 
tout court organizaţiilor religioase (chiar dacă, printr-o inițiere religioasă 
familială şi comunitară deschisă valorilor democratice, cum ar fi demnitatea 
persoanei şi solidaritatea socială, pot contribui destul de mult la educarea în 
spiritul valorilor civice), ci rămâne o misiune specifică a şcolii publice, iar 
acest fapt este tot mai mult motivat de situaţia istorică şi de spaţiul geografic 
al Europei actuale, fiindcă aici ratiunile convietuirii civile riscă să se dizolve 
într-o „amnezie” generală a rădăcinilor religioase ale continentului şi ale 
instanţelor sale de laicitate corectă. O societate este democratică dacă, prin 
libertatea de a crede, asigură şi dreptul de a cunoaşte. Tuturor cetăţenilor 
trebuie să li se garanteze ambele drepturi. Dar, în realitate, asistăm şi acum la 
o vizibilă discrepantà între dispoziţiile juridice care garantează libertăţile 
religioase şi numărul mic de instrumente puse la dispoziţie de către societatea 
civilă pentru a satisface dreptul la o cunoaştere laică a faptului religios. Aşa se 
face că numai în Italia, pentru a da un exemplu mai cunoscut, peste un milion 
de studenţi — care au ales să nu urmeze cursul confesional şi care nu dispun de 
o altă materie alternativă — trec multi ani prin şcoala primară şi secundară dar, 
după terminarea lor, rămân „analfabeți din punct de vedere religios”, fiindcă 
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nu au primit nici un fel de pregătire critică pentru a putea citi şi înţelege sensul 
fenomenului religios altoit pe cultura şi experienţa popoarelor de ieri şi de 
astăzi. Ceilalţi studenţi, cei care optează pentru cursul confesional, ar trebui, în 
linie de principiu, să poată aborda problema religioasă dintr-o perspectivă 
istorico-antropologică, să aibă o anumită familiaritate cu câteva pagini 
importante din textul biblic, să beneficieze de o propunere întemeiată, din 
punct de vedere cultural, pe istoria şi teologia creştină. lată câteva din 
obiectivele de bază intenționate de supraveghetorii programelor de religie 
catolică. Din păcate, rezultatele la care s-au ajuns în ultimii ani, chiar şi numai 
în termeni de informare culturală şi de competenţă religioasă, redimensionează 
în mod drastic aceste ambiţii şi fac să se vadă profilul unei munci didactice 
destul de dezarticulate şi problematice (deşi păstrează anumite aspecte 
emotionale gratificante pentru elevi), deoarece rezultatele nu sunt deloc 
satisfăcătoare dacă ne luăm după repetatele verificări empirice şi după părerile 
tinerilor înşişi care termină scoala!. 

Dar nici nu este suficientă, chiar dacă este de apreciat şi necesară, doar 
recuperarea datului religios descoperit ocazional în diferitele discipline şcolare 
şi tratat după optica şi metodologiile acestor discipline, pentru că: mai întâi, în 
ce priveşte potenţialul critic şi fundamentul epistemologic, ştiinţele religioase, 
fie că sunt desprinse din ştiinţele teologice, fie din cele non-teologice, nu sunt 
prin sine inferioare esenţial şi calitativ celorlalte ştiinţe din programa de studii, 
şi deci numai o prejudecată ideologică anti-religioasă le-ar putea subaprecia ca 
lipsite de relevanţă şi demnitate pentru a intra în şcoală; în al doilea rând, când 
diferitele discipline şcolare (istoria, filozofia, artele etc.) ar îndepărta aprioric 
faptul religios din orizontul lor, ele ar fi cele dintâi care şi-ar subtia caracterul 
lor ştiinţific, degradându-se într-un discurs parţial şi, deci, când diferitele 


15 «Materia care nu este», «ora complexă», «ora slabă», «materia de dormit», «o disciplină 
în intersecţie», «religia neterminată», «mama religie», «cursul care vorbeşte despre toate»..., 
iată câteva epitete care nu ascund deloc ironia şi prin care se apreciază cursul concordatat de 
religia catolică în sondajele şi în interviurile făcute recent la nivel naţional sau regional. O 
anumită lipsă de importanţă a cursului este subliniată a posteriori mai ales de către tinerii 
studenti universitari sau muncitori care, văzând de la distanţă experienţa lor şcolară, o treime 
se declară relativ satisfäcuti, o altă treime, deceptionati de lipsa de semnificaţie şi de concluzie 
a unei materii expusă total datului cu părerea, iar pentru alții cursul a fost complet negativ; 
cursul ar fi pozitiv numai pentru 1,8%. Lăsând deoparte orice fel de generalizare abuzivă, acest 
fel de a preda religia „a fost şi este pentru unii tineri şi adolescenţi poate cea mai confuză şi 
tulburătoare experienţă dintre cele trăite în şcoală”, M. POLLO, L 'esperienza religiosa dei 
giovani. 2-1: I dati. Adolescenti, Elledici, Leuman-Torino 1996, 348 s.u. 


84 


discipline trateazä inclusiv datul religios nu fac nimic extraordinar sau confuz, 
dar rämän pur si simplu coerente cu statutul lor epistemologic. In cele din 
urmă, nu este vorba de a introduce în mod fals în cultura şcolară o concepţie 
religioasă prost înţeleasă ca interpretare ideologică a realităţii, ci de a face să 
se înțeleagă în mod elementar ce înseamnă, de exemplu, experienţa religioasă 
în istoria popoarelor şi în biografia persoanelor, prin ce fel de simboluri este 
codificată, care sunt caracteristicile ei particulare în raport cu alte experiențe 
umane, care teorii au interpretat-o, ce fel de urme a lăsat în societatea propriei 
țări sau a continentului etc. Evident că fiecare materie şcolară poate contribui 
în mod parțial la atingerea finalitätilor pedagogice ale „competenţei religioase”, 
însă nici una dintre ele nu se poate angaja să facă o introducere organică şi 
sistematică în universul semnelor religioase. Aşadar, pare destul de 
contradictoriu faptul că, într-un regim democratic cultural cum este (sau se 
presupune că este) cel occidental şi cel italian, în continuare se 
instrumentalizează, se minimalizează sau se exclude din educația şcolară 
publică contribuţia cognitivă, critică şi etică pe care o pot da ştiinţele ce 
explorează universul religios. 

Dar să mai amintim aici în treacăt şi că însăşi ştiinţa religioasă, care în 
timpurile îndepărtate ale „creştinătăţii” se oprea, de fapt, numai la paradigma 
rationalitätii teologice, astăzi se rupe într-o mulțime de ştiinţe empirice şi 
hermeneutice despre religie, care par să dobândească un anumit credit în fata 
culturilor docte, dar care înregistrează încă alunecări foarte păguboase în 
cultura populară şi şcolară, fiind complice în ţările neolatine şi duplicitatea 
seculară a universităţii în legătură cu chestiunile religioase. Totuşi, rezultatele 
cele mai bune ale unor astfel de ştiinţe, dacă sunt popularizate şi mediate aşa 
cum trebuie, ar trebui să treacă în mod normal în programele didactice ale 
disciplinelor şcolare, începând cel puţin cu cele din domeniul umanist. Dar se 
cunoaşte cât de lentă este această osmoză şi aproape inexistentă, fiind frânată 
în mod deosebit de acea învechită eroare de diagnostic laicist şi anticlerical 
(mai mult latină decât anglosaxonă, ca să spunem adevărul) care confundă 
credinţa cu superstitia, istoria religioasă cu mitul, credinţele cu credulitatea, 
teologia cu dogmatismul. Astfel că însuşi profesorul titular de religie nu are in 
mod normal condițiile necesare pentru a profita de contribuţiile ştiinţelor 
religioase, fiind închis încă din anii săi de formare profesională în programe de 
studii cu un pronunţat caracter teologic, în care ştiinţele religioase 
non-teologice nu reuşesc să aibă decât un rol secundar şi subaltern. Si toate 
acestea au loc în ciuda faptului că însăşi teologia de cercetare din ultimii zeci 
ani se eliberează de seculara ei izolare instituțională şi autoreferentialä care a 
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tinut-o prizonieră în rolul de instanţă de formare aproape exclusivă a categoriei 
sacerdotale. 


3. Religia de la credinţă la memorie, prin laicitate 


Europa credinţei creştine trăite şi practicate în mod colectiv, dacă a existat 
în realitate în societățile premoderne din secolele trecute, cu siguranţă nu se 
mai găseşte în Europa post-traditionalä a generaţiilor recente, fiindcă se află în 
mod clar într-o situație de diasporă (K. Rahner), de lipsă de farmec (M. 
Gauchet, E. Pace), de lipsă de continuitate/fragmentare culturală (M. Tomka), 
într-o criză de civilizație parohială (L. Voyé), în sfârşit suntem într-o Europă 
omologată societăţii gratificatiilor instantanee (G. Schulze), care a devenit pe 
scurt societate post-creştină (E. Poulat), în care continuă „credinţa că se crede” 
(G. Vattimo), „credinţa fără apartenenţă” (G. Davie) şi se pune întrebarea „în 
ce cred cei care nu cred?” (C. M. Martini, U. Eco). Spre deosebire de alte 
societăți industrializate cum ar fi Statele Unite, Japonia sau Australia, spune P. 
Berger, Europa occidentală este singura zonă la nivel mondial în care s-au 
înfăptuit deplin ipotezele clasice ale secularizării şi ale descreştinării ca procese 
de progresivă irelevantà socială a religiei institutionale'*. Crestinismul nu mai 
constituie legătura socială a identității naționale — repetă până la plictiseală 
numeroase analize pro şi contra. Lucrul acesta înseamnă că, dacă identitatea 
națională de ieri s-a hrănit din plin cu valorile vehiculate în mod deosebit de 
către tradiția ebraico-crestinä, datorită unei solidaritäti, care chiar dacă nu a fost 
trăită mereu în mod conştient, cel puţin a fost implicită, cu acele valori ale unui 
univers normat de credinţele şi riturile religioase, identitatea națională de 
astăzi, constrânsă mereu mai mult să treacă înspre un orizont transnational, se 
hrăneşte din ce în ce mai puţin cu valorile rădăcinilor ei tradiţionale; este 
văduvită de referintele stabile, plauzibile social şi furnizate cândva de 
complicitatea dintre instanţa politică şi culturală cu cea religioasă. În acest sens, 
se cunoaşte faptul că nu doar constituţia italiană, ci aproape toate constitutiile 
țărilor europene s-au inspirat mai mult sau mai puţin substanţial — deşi nu s-a 
spus lucrul acesta şi uneori chiar nici nu a fost remarcat — din principiile şi 
valorile tradiției ebraico-creştine, pe care le-a unit evident în termeni de cultură 
politică şi juridică cu valorile moderne ale libertăţii de conştiinţă şi laicizării 
instituţiilor. Dar aceste rădăcini culturale şi etice, care au inspirat textele de 


14 P, BERGER, Una gloria remota. Avere fede nell’epoca del pluralismo, Il Mulino, Bologna 
1994, 31 s.u. 
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bazä ale convietuirii civile occidentale, acum au päräsit aproape In totalitate 
memoria colectivä a contemporanilor nostri. De aceea se vorbeste frecvent 
despre „amnezia culturalä” a Occidentului (Ch. Duquoc), despre „religie färä 
memorie”, despre secularizare ca si „criză a memoriei religioase” (D. Hervieu- 
Léger), despre „religie fără tradiție” (R. Campiche). 

Nu este vorba doar despre o amnezie care nu cunoaşte datul cultural 
istorico-fenomenal, care ignoră textul biblic ca şi „cod al culturii occidentale” 
(N. Frye), ci despre o amnezie sau mai bine zis o mutilare care este efectul unei 
judecăţi de valoare: „pentru mulţi dintre contemporanii noştri, creştinismul este 
un monument arhaic în felul muzicii gregoriene, artei romanice sau tragediei 
greceşti. Poate să fie frumos, dar nu mai prezintă nici un adevăr pentru noi”!?. 
După cum spune Johann Baptist Metz, teologul „creştinismului ca memorie 
subversivă”, spiritul european a generat două feluri de raționalitate de-a lungul 
modernităţii: a dezvoltat raționalitatea tehnico-stiintificä, inspirată la început 
din voinţa de putere asupra unei naturi ce urma să fie stăpânită, raționalitate în 
mod clar instrumentală, imanentă, care pare să fi dat o lovitură de moarte 
capacității memoriei simbolico-religioase a omului european; dar, din fericire, 
în acelaşi timp, a ştiut să dezvolte dialectic, aproape cu rol de antivirus, un alt 
fel de raționalitate, şi anume raționalitatea universalismului drepturilor umane, 
„raționalitatea care întemeiază o nouă cultură politică, ce urmăreşte libertatea 
subiectivă şi demnitatea tuturor ființelor umane”. Primul fel de raționalitate 


15 Ch. Duauoc, „Fede cristiana e amnesia culturale”, Conc. 1 (1999) 158. Amnezia nu este 
pervertibilă doar pentru că este ignoranță, spune autorul, ci pentru că duce la non-sensul 
existenţial, la sciziunea dintre viaţă şi de ce să trăieşti, la ceea ce este dia-bolic, în sensul 
etimologic al cuvântului. Şi dă exemplul culturii şcolare de astăzi care, de la liceu la 
universitate, caută să cuprindă toată ştiinţa despre cunoştinţele tehnice şi instrumentale, dar nu 
poate da un sens vieţii. Riscă să dea naştere la antipatii faţă de profesori şi faţă de societate în 
întregime, pentru că acceptă misiunea instituţională de a transmite ceea ce este lipsit de 
importanţă pentru existenţa cotidiană. Despre tema „trădării valorice” a ştiinţelor şcolare 
actuale vorbeşte şi filozoful Guy CoQ, Democratie, religion, education, Mame, Paris 1993; 
IDEM, Laicite et République. Le lien necessaire, Félin, Paris 1995. 

16 J.B. METZ, „Lo spirito europeo: crisi e compiti”, Conc. 2 (1992) 138-147. Interesantă este 
definiţia pe care Metz o dă tradiţiei biblico-creştine ca raționalitate anamnetică: „raționalitatea 
proprie a tradiţiilor biblice avea o structură anamnetică, care presupune unitatea indisolubilă 
dintre ratio şi memoria, mai exact aceea care, după părerea mea, a fost uitată de felul de 
raționalitate iluministă în căutare de libertate. Critica iluminismului împotriva dogmatismului 
şi traditionalismului avea motivele sale bune. Dar oare nu a uitat de faptul că o formă 
particulară de memorie se află mereu într-o rațiune critică, dacă nu vrea să devină criticism pur? 
Nu a uitat că de această memorie are nevoie nu doar credinţa, ci orice fel de rațiune care vrea 


87 


este euro-centric, fiindcă din logica ei de putere s-au născut colonialismele, 
utopiile sociale din secolul al XIX-lea, clivajele scientismului şi laicismului 
burghez şi marxist şi acei epigoni actuali care sunt imperialismele economice 
şi globalizarea informatică; al doilea fel de raționalitate este anti-eurocentric, 
pentru că în centrul ei se află valori şi idealuri cum ar fi statul de drept, 
libertatea de conştiinţă, solidaritatea socială, recunoaşterea celuilalt ca 
asemănător mie, dar şi ca autonom şi diferit de mine în ce priveşte convingerile 
religioase şi opţiunile etice; aceasta este raționalitatea care a făcut posibilă 
naşterea acelei priviri critice şi a acelui „habitus” etic specific Europei, numit 
laicitate. 

După marele anotimp al laicitätii umaniste profesate de Machiavelli, 
Erasmus, Thomas Morus, Europa a cunoscut clivajele laicismului politic 
inspirat din revoluţia franceză şi mai ales valul puternic al diferitelor laicisme 
etico-filozofice care, pornind de la iluminismul volterian şi de la pozitivismul 
comteian, s-au răspândit mai mult sau mai puţin pe întregul continent, până în 
prima jumătate a secolului al XX-lea. Dar „arheolaicitatea” refuzului plin de 
prejudecăţi a religiei specifică în secolul al XIX-lea s-a schimbat astăzi într-o 
„neolaicitate a confruntării” (R. Remond), într-o „laicitate pluralistä” (J.-P. 
Willaime) sau „contractualä” (J. Bauberot), ori „dinamicä” (P. Ricoeur), care 
nu mai este neutralitate ostilă sau indiferentă faţă de faptul religios, nu-l mai 
lichidează ca factor marginal sau fără influenţă în formarea identităţii personale 
şi naţionale. Acum recunoaşte rolul său social şi cultural până acolo încât s-a 
ajuns să ceară, aşa cum se întâmplă astăzi în Franţa, ca şcoala publică şi 
universitatea de stat să reintegreze în mod normal în cursurile lor de studii acel 
dat religios obiectiv care a fost scos afară din cauza unor reciproce izolări în 
„clericalisme” contrare!”. Astăzi, 


să se traducă în practică drept libertate? În fata sistemului nostru tehnico-stiintific, această 
aducere aminte asumă caracterul unei memorii periculoase, în lipsa căreia fiinţa umană nu se 
mai poate recunoaşte ca libertatea subiectivă şi solidară” (/bidem, 144-145). 

17 Câteva decizii recente ale politicii educaţionale dintr-o ţară laică si separatistă cum este 
Franţa merg exact în direcţia unei reconcilieri culturale a aşa-ziselor ştiinţe profane cu ştiinţele 
religioase. În septembrie 1989, i se încredința ministrului educaţiei de atunci, Lionel Jospin, 
Raportul Philippe Joutard, un document oficial deseori citat în ultimii zece ani, care trăgea un 
semnal de alarmă în legătură cu răspândita „incultură religioasă” în care şcoala franceză îi lasă 
pe studenţii francezi şi propunea, printre alte recomandări, să insereze studiul istoriei religiilor 
în programele de studiu din şcoala primară şi secundară, motivând propunerea într-un mod 
inedit până atunci în Franţa: „Ignorarea faptului religios îi împiedică pe multi dintre 
contemporanii noştri, în special pe cel care este lipsit de o apartenenţă religioasă, să acceadă 
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spre deosebire de ceea se spune in anumite locuri comune — aminteste sociologul 
catolic Emile Poulat — laicitatea nu este o simplă neutralitate a statului şi a şcolii, 
ci constă în angajarea lor de a asigura şi garanta exercitarea tuturor libertăţilor 
noastre. Şi nu este adevărat faptul că laicitatea coincide cu ideea separării de 
religie. Ea este mai curând soluția problemelor ridicate de o societate divizată de 
credinţe şi convingeri, întrucât întemeiază o astfel de societate pe marile libertäti 
ce le sunt recunoscute tuturor membrilor care o alcătuiesc, fără discriminare!*. 


Transferatä în planul strategiilor transmiterii culturale, laicitatea nouă este, 
aşadar, metoda care permite, pe de o parte, valorizarea faptului religios drept 
capital cultural a cărui memorie trebuie conservată întrucât este o cheie de 


la lucrările majore ale patrimoniului nostru artistic, literar şi filozofic. Laicizarea va apare cu 
atât mai prețioasă în ochii contemporanilor nostri cu cât vor sti să recunoască în mod clar 
importanţa culturală şi socială a religiilor. «Neutralizarea» şcolii nu comportă nicidecum 
îndepărtarea faptului religios din sectorul cunoştinţelor, ci, dimpotrivă, deschiderea faţă de ceea 
ce este diferit şi refuzul oricărei îndoctrinări”, Ph. JOUTARD, Rapport de la mission de reflexion 
sur l’enseignement de l’histoire, la géographie, les sciences sociales (septembre 1989), 90-91. 
Puternica Ligue Francaise de l’Enseignement a intervenit de mai multe ori în cadrul unor 
dezbateri publice pentru a îndepărta vechile prejudecăţi anticlericale şi a gândi formele unei 
corecte repatrieri a dimensiunii religioase în ştiinţele şcolare. Ecole du Louvre, în colaborare 
cu Ministerele Culturii, Educaţiei naţionale şi Universităţii, a organizat în aprilie 1996 un 
colocviu naţional despre problema formation ă la dimension religieuse du patrimoine culturel, 
la care au participat peste 600 de invitaţi, printre care reprezentanţi ai administraţiei şcolare, 
profesori universitari de ştiinţe umaniste, directori de muzee, artişti şi intelectuali, cu scopul 
de „a sublinia gravitatea extraordinară pe care ar reprezenta-o pentru cultura noastră şi, prin 
urmare, pentru societatea noastră, dispariţia culturii sale religioase” şi pentru a arăta că 
„laicizarea de care avem nevoie nu este aceea care încurajează predarea cursurilor confesionale 
în şcoală, ci aceea care încurajează deschideri faţă de marile curente religioase, ce au condus 
în societăţile noastre la ciocniri şi conflicte respingătoare, fără îndoială, dar şi o minunată 
îmbogăţire culturală” (din actele colocviului Forme et sens, La Documentation Française, Paris 
1997, 20 şi 260). Într-o dosar în întregime consacrat „laicitätii, un ideal care trebuie inventat 
din nou”, periodicul lunar Le monde de l’education (mai 1999) a susţinut teza că „noua laicitate 
a devenit condiţia de a gândi şi de a trăi actualul pluralism religios în continuă creştere” (M. 
Gauchet) şi că ea „este astăzi baza exercitării libertăţii de conştiinţă într-o societate civilă 
traversată până mai ieri de clericalisme de diferite proveniente” (J. Bauberot). Este 
impresionantă cantitatea de studii critice şi de publicaţii de popularizare care au apărut în acest 
ultim deceniu pe tema laicitàtii, analizată din nou din punct de vedere istoric, juridic, 
instituţional, filozofic, teologic, pedagogic. Un rezumat cuminte al unui număr de treizeci de 
titluri apărute în anii 90, îmi îngădui să fac trimitere la un articol scris de mine „Laicită, 
educazione morale, cultura religiosa in Francia”, Pedagogia e Vita, periodicul bimestrial al 
Universităţii Catolice din Milano, 2 (1999) 79-115. 
18 È. POULAT, La solution laique et ses problemes, Berg International, Paris 1997, 7-11. 
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interpretare a intregii culturi umane (laicizarea cognitiva) ce nu poate fi 
ocultatä, pe de alta, i se garantează fiecărui cetăţean al societăților 
multiculturale exercitarea dreptului la libertatea personală de conştiinţă şi la 
opţiuni etice (laicizarea axiologică). Ideea este precizată ulterior de sociologul 
de la Strasbourg Jean-Paul Willaime care, pledând pentru o /aicizare deschisă, 
identifică spiritul de fond al acesteia în 


defense d'un espace public pluraliste ou peut se deployer un questionement 
ininterrompu, non seulement sur les religions et les visions séculières de homme 
et du monde, mais aussi sur les croyances qui sont au fondement méme des idéaux 
et pratiques modernes. Cette laïcité ouverte peut d’autant plus intégrer 
l’intelligence des dimensions religieuses des cultures et des sociétés qu’elle est 
elle-même laicisee en ayant appris a développer une approche critique des 
conceptions non religieuses de l’homme et du monde. Elle correspond à ce 
qu’Edgar Morin appelle la raison ouverte, c’est-à-dire une raison qui reconnaît 
qu’il y a des réalités a la fois rationnelles, irrationnelles, a-rationnelles, sur- 
rationnelles comme les mythes, alors que la raison close n’y voit qu’erreurs, 
sottises, superstitions'”. 


Rațiunea laică, deci, în măsura în care ştie să se elibereze de rațiunea 
instrumentală (de imperialismul cunostintelor-competentelor tehnico- 
ştiinţifice), de tentafia sectara sau identitarà (de autoreferentialitatea 
confesională, ca şi de aceea ateistă) este postulatul valorificării faptului religios 
ca una dintre componentele culturale ce trebuie integrate în memoriile parţiale 
şi sectare ale continentului în construcţie. Să încercăm să dăm un început de 
răspuns tuturor acelora care în aceşti ani se tot întreabă: de ce, în această 
Europă, reuşim să unificäm piaţa, dar nu şi memoria?” 


19 F, BESPFLUG — F. DUNAND - J.-P. WILLAIME, Pour une mémoire des religions, La 
Découverte/Essais, Paris 1996, 186. Citatul din E. Morin se gàseste în Pour sortir du XX siècle, 
Nathan, Paris 1984, 281. 

20 Încercàri de a împàca, de exemplu, manuale scolare comune de istorie în scolile europene 
au fost puse în practică, iar altele sunt în studiu, cf. Le Monde de l’education 7 (1997) 88. Un 
Manual pentru Europa farà frontiere, în francezà si în germanä, este, incepänd cu anul scolar 
1999-2000, în mäinile a 300 de mii de elevi francezi, germani si elvetieni pentru zona Alsacia, 
Baden-Würtenberg, cantonul Basel, ca suport pentru cursurile de educatie civicà, istorie, 
geografie, limbä. Chiar istoricul Jacques Le Goff s-a afirmat printr-o prezentare reusitä a cärtii 
L’Europe racontée aux jeunes, Seuil, Paris 1996, ilustrată; trad. italiană Europa raccontata ai 
giovani, Laterza 1997, 96. La începutul anului 2000, la Malta, universitatea din Valetta a 
organizat o întâlnire cu profesori evrei, creştini si musulmani pentru a pregăti textul unor texte 
comune pentru şcolile medii din bazinul mediteranean. Dar „perspectiva europeană” câştigă 
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4. Dincolo de dilema identitate/alteritate 


Faptul cä Europa iluministä, bazändu-se pe conceptul elenist-crestin de 
persoană, a elaborat conceptul de toleranţă, de libertate de conştiinţă si de 
responsabilitate individuală non-delegabilă şi regulile sociale ale convietuirii 
democratice fundamentate pe conceptele de egalitate şi de dreptate ca idealuri 
normative ale societăţii, rămâne un patrimoniu de înalte şi ireversibile cuceriri 
ale spiritului său. Dar astăzi observăm că această elaborare nu era decât o etapă. 
A fost etapa construirii demnităţii individului, a identitätilor nationale, dar si 
a barierelor lingvistice, a retoricii patriotice, a tarcurilor confesionale, a 
sistemelor educaţionale etnocentrice. Astăzi, în fata impactului inedit cu o 
alteritate pluriformă care nu este aceea a unui cosmopolitism superficial, noile 
generaţii au nevoie de a face un pas înainte după ce generaţiile trecute au 
recunoscut legitimitatea „celuilalt” care se află dincolo de frontierele naţionale 
şi confesionale; trebuie să înveţe să conlocuiascä cu celălalt într-un spațiu 
social care nu mai are frontiere şi ierarhii de nici un fel, şi tocmai de aceea sunt 
ispitite să ridice „ziduri” înlocuitoare de apărare cu pretextul de a păstra 
„cuceririle majore ale civilizaţiei noastre”, având convingerea poate de a apăra 
în felul acesta, ipso facto, şi ortodoxia propriei credinţe religioase. Trebuie 
create reguli şi condiţii educaţionale pentru o cultură a cetăţeniei pluraliste, iar 
pentru a începe drumul acesta, se impune depăşirea ideologiei identitare sau, 
mai bine zis, trecerea dincolo de opoziţia instinctivă specifică pentru o mare 
parte a culturii europene între identitate şi alteritate. De fapt, 


încet-încet şi alte materii, iar în mod tendential întreaga educaţie şcolară, şi pentru că textele 
normative ale noilor legislații şcolare prescriu mereu cu mai multă determinare o deschidere 
a disciplinelor către dimensiunea continentală. Ca să rămânem la istorie, un gând al părintelui 
Balducci despre necesitatea de a trece de la o memorie naţională sau naționalistă la o memorie 
europeană rămâne în continuare actual: „Un efect imediat al acestei reforme a memoriei ar fi 
importanţa care ar trebui să se dea nu doar războiului, ci şi schimburilor, osmozelor culturale, 
instituţiilor comune. Dar mă gândesc la posibilitatea de a dărâma şi acel zid dintre Vest şi Est 
care mai traversează încă memoria popoarelor şi umbreşte bogăţia extraordinară a fecundărilor 
reciproce care au avut loc între cele două complexuri etnico-culturale. Arsenalele atomice sunt 
golite, armatele devin tot mai mult corpuri separate în criză de identitate, dar memoria rămâne 
încă o memorie pe care aş vrea să o numesc «prusacă», gândindu-mă pentru o clipă la Friedrich 
al II-lea şi la Hegel. Insist în a spune că disoluția memoriei prusace nu ar fi o prevedere impusă 
în contrast cu adevărul efectiv, ci ar fi o recuperare a acelor mesaje de pace care au rămas 
înmormântate în inconştientul european, de la mesajul lui Erasmus la acela al lui Kant şi al lui 
Einstein”, „La paideia europea nei prossimi anni”, Testimonianze 33 (12/1990) 22. 
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timp de secole cuväntul identitate a fost identificat cu unele concepte cum ar fi 
hegemonie, stäpänire, monopol. Mai räu incä, in ambientul crestin, identitatea a 
devenit sinonim cu adevärul, generänd chiar norme si comportamente lipsite de 
toleranţă şi antiliberale. Aceste scheme mentale sunt atât de înrădăcinate încât cu 
greu pot fi modificate, îndeosebi dacă cineva acceptă fără să-şi pună alte întrebări 
că alteritatea este o „glumă a istoriei” sau o „ipoteză” voită de împrejurări, 
aşteptând să-şi însuşească din nou „teza” monoculturală. Dar un salt calitativ este 
posibil dacă se acceptă alteritatea ca o nouă frontieră a plinàtàtii umane, dar nu 
prin atitudini de amânare, de sincretism, de minimalizare, care ar provoca doar 
compromisuri pàguboase sau nesatisfăcătoare”. 


Şcolile europene se umplu din an în an cu elevi de altă cultură, care au 
dreptul la respectul deplin al alteritàtii lor. Însă sistemele educaţionale care mai 
funcționează în unele ţări s-au născut pentru a integra tinerii născuţi în propria 
cultură teritorială, o cultură locală sau oricum europeană, deseori fiind 
considerată egală cu o cultură universală. Aceste sisteme sunt chemate acum 
să gestioneze o clientelă într-o măsură crescândă provenind din alte locuri şi 
mai ales purtătoare de culturi diferite, care reprezintă dezmintirea, de fapt, a 
oricărui pretins universalism eurocentric. Promiscuitatea culturală în interiorul 
unui spaţiu educaţional obligă mai întâi la activarea unei sănătoase dialectici 
între identitate şi diversitate (este pedagogia confruntării: depăşirea 
stereotipurilor siprejudecätilor, cunoaşterea reciprocă, autocritica), dar impune 
apoi si găsirea unei tabele de valori comune acceptate în mod pozitiv pentru a 
putea trăi împreună, pentru a da un sens nou acestei vieţi (este pedagogia 
consensului: căutarea de convergenfe asupra unor puncte importante, 
participarea la proiecte comune pentru o cauză comună)”. Asemenea paşi nu 


2 G. ALBERIGO, „L’Europe et les autres Continents. Tensions, confrontation et relations”, 
în La nouvelle Europe. Defi à la théologie et à l’Église, ed. P. HUNERMANN, Cerf, Paris 1994, 
81-82 (traducerea noastră). De acelaşi autor pe tema strategiilor Conferintelor episcopale încă 
marcate de naționalism şi eurocentrism înainte şi după conciliu, cf. „Il Concilio Vaticano II e 
le trasformazioni culturali in Europa”, Cristianesimo nella storia 20 (1999) 383-405. Pe un 
versant mai filozofic şi teologic se află reflectia lui Armido RIZZI, L 'Europa e l’altro. Abbozzo 
di una teologia europea della liberazione, Paoline, Cinisello Balsamo 1991, care denunţă mitul 
specific „modernităţii împlinite” al unui eu care devine în mod conştient flexibil până acolo 
încât îl îmbrăţişează — paternalist — şi pe celălalt, dar, printr-o schimbare de direcţie 
provocatoare tipic evanghelică, dar şi laică, propune plecarea de la celălalt pentru a defini din 
nou eul. Valori cum ar fi solidaritatea, pacea, ecologia, dialogul între culturi, calitatea vieţii 
stau la baza unui model de om, şi de om religios, mai puţin eurocentric şi mai ecumenic. 

2 Cf. G. DAL FERRO, Libertà e culture. Nuove sfide per le religioni, Messaggero, Padova 
1999, 85-102; C. SIRNA TERRANOVA, Pedagogia interculturale, Guerini, Milano 1999, 119- 
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se pot face färä medieri culturale de mai multe feluri. Printre acestea se aflä si 
medierea religioasä, care este una din cele care stau cu sigurantä la baza 
interculturalitätii. Se stie de la antropologia religioasä si de la istoria religiilor 
ce importanță au diversitätile religioase in relațiile dintre culturi. Dacă 
identitatea religioasă generează în individ determinate reprezentări simbolice, 
vehiculează determinate semnificaţii ale cosmosului şi ale istoriei, impune 
specifice ierarhii de adevăr şi de valori etice, dă un sens deosebit vieţii şi 
morţii, atunci e clar faptul că este implicată persoana umană în totalitatea sa, 
şi nu doar câteva facultăţi izolate. Ba, mai mult, este implicat grupul de 
apartenenţă şi legătura geloasă care îl identifică pe individ cu propria sa 
comunitate şi cu tradiţiile sale. De aceea pare să fie superficial şi iluzoriu un 
dialog intercultural, mai ales dacă se propune în cadrul formării tinerilor şi a 
celor foarte tineri, dacă nu se ia în consideraţie în mod obiectiv şi componenta 
religioasă a identității personale şi sociale. Este o muncă necesară în educaţie 
întrucât — aşa cum învaţă istoria popoarelor şi, în special, aceea a popoarelor 
europene — o mare parte dintre conflictele religioase nu provin din natura şi din 
conținuturile obiective ale unor religii anume, ci derivă mai degrabă din 
defecţiuni subiective de educaţie religioasă a oamenilor religioşi (sau 
antireligioşi) şi din tendinţa de a folosi religia ca instrument în scopuri 
non-specifice. 

Este clar faptul că, în condiţii de promiscuitate culturală şi religioasă, 
atitudinea prozelitistă explicită sau implicită ar fi nu doar antieducationalä şi 
devastatoare, ci chiar limbajul identitar specific unei religii, limbajul 
simbolurilor sale liturgice, limbajul rationalizant al teologiei şi catehezei sale 
ar fi abuziv sau discriminatoriu, „exclusiv”, într-o educaţie publică a cărei 
finalitate este interculturală şi interreligioasă. Nu trezeşte uimire faptul că, în 
Europa ultimilor douăzeci de ani au intrat mai mult sau mai puţin în criză toate 
modelele de predare a religiei monoconfesionale”: au funcţionat în şcolile 
publice câtă vreme societatea era (sau putea să prezinte aparențele că era) o 


130. 

2 Pentru mai multe informaţii, îmi permit să fac trimitere la contribuţiile precedente: „Gli 
insegnamenti di religione nei sistemi scolastici europei”, Aggiornamenti sociali 43 (4/1992) 
253-271; „L’enseignement scolaire de la religion en Europe: vue panoramique d'une mutation”, 
în L 'enseignement de la religion catholique. Enjeux pour la nouvelle Europe, ed. J. BULCKENS 
— H. LOMBAERTS, Bibliotheca Ephemeridum Theologicarum Lovaniensium CIX, University 
Press-Uitgeverij Peters, Leuven 1993, 31-57; „Quale religione insegnare a scuola nell’Europa 
di domani. Tendenze attuali, futuri possibili”, in Cultura, religione, scuola. Atti del convegno 
internazionale, Provincia Autonoma, Trento 2000. 
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societate creştină din punct de vedere „sociologic”. Era suficient să foloseşti 
limbajul autoreferential al Bisericilor, ba chiar acela al propriei tradiţii 
confesionale cu spiritualitatea, exegeza, liturgia sa pentru a putea legitima şi a 
impune un model de „cultură religioasă” în şcoli. Dar astăzi şi tot mai mult în 
viitorul imediat, acest model educaţional se dovedeşte a fi impracticabil, nu 
datorită insuficientelor subiective de care dau dovadă profesorii, elevii sau 
responsabilii învățământului, ci pur şi simplu din cauza unei schimbări 
obiective de paradigmă care implică întreg sistemul social, nu doar cel 
educaţional: 

— s-a schimbat, diferentiindu-se la maximum, profilul socio-religios al 
populaţiei şcolare, iar experienţele religioase efectiv trăite şi care pot fi trăite 
de tineri devin tot mai rare, în special cele de tip confesional”; 

— sub aspectul vizibilitàtii sociale, al curburilor şi al incidentelor 
psihologice, morfologia fenomenuluireligios si „spiritual” actual este mult mai 
vastä si mai variatä decät aceea a universului religios codificat de traditia 
crestinä-occidentalä, de aceea lexicul creştin pare să fie insuficient doar şi 
pentru a descrie fenomenul; 

— în timpul în care etica este eclipsată sau într-o „societate neutrală din punct 
de vedere etic””°, întrebarea educaţională pe care multe familii o pun şcolii de 
religie s-a deplasat în mod vizibil şi structural din câmpul „adevărurilor 
catehetice” clasice în câmpul principiilor morale care trebuie inculcate; 

— împreună cu ştiinţele teologice evaluabile, care legitimau traditionalele 
cursuri religioase confesionale, ştiinţele religiei autonome şi non-evaluabile — 
fără să ceară evident îndepărtarea teologiei — au devenit necesare pentru a da 
un caracter cultural verosimil şi un profil disciplinar unei „culturi religioase” 
elaborate din perspectivă laică, aşa cum sunt şcoala sau universitatea publică”; 

— ansamblul ştiinţelor scolare este dominat, de fapt, în cultura occidentală 
de primatul eficientist al disciplinelor formalizate şi ştiinţifice în defavoarea 
celor umaniste, mai familiare cu acele coduri simbolice ale religiilor, de aceea 
educaţia şcolară dă deoparte acum sau trece complet sub tăcere problema de 


2 Cf. R. CAMPICHE, ed., Cultures, jeunes et religions en Europe, Cerf, Paris 1997. 

2 Cf. P. DONATI- I. COLOZZI, ed., Giovani e generazioni. Quando si cresce in una società 
eticamente neutra, Il Mulino, Bologna 1997. 

26 Cf. J. GOMEZ CAFFARENA, „Por qué no una Facultad universitaria de „Ciencias de las 
Religions”?”, Razón y Fe 232 (1995) 73-85; J. JONCHERAY, ed., Approches scientifiques des 
faits religieux, Beauchesne, Paris 1997; P. GISEL, La théologie face aux sciences religieuses, 
Labor et Fides, Genève 1999. 
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nesuprimat a sensului, „adevăratul cod genetic al societăţii” (Niklas Luhmann), 
care, mai întâi de toate rămâne o problemă laică, comună fiecărui elev, şi abia 
apoi o problemă religioasă sau chiar o problemă în baza căreia doar o singură 
confesiune religioasă poate să-şi revendice o competenţă exclusivă. 

Aceşti factori şi alţii — pe care literatura socio-pedagogică imensă nu-i mai 
termină de analizat (cf. bibliografia selectivă din josul paginii) — au schimbat 
panorama socială şi culturală a şcolii. Ba chiar o obligă să analizeze din nou 
„vocaţia” sa tradițională care i-a fost încredinţată în timpul modernităţii şi să-şi 
verifice rolul pe care îl poate avea în postmodernitate (altfel nu putem să 
înțelegem urgenţa unor reforme radicale în şcoală şi universitate). În acest 
context, pretenţia tradițională a Bisericilor de a menţine în şcoala publică — dar 
acelaşi lucru se poate afirma şi despre şcoala confesională — o educaţie 
religioasă cu specific identitar se loveşte de o situaţie culturală de fapt 
abundent post-creştină şi multiculturală, astfel încât abordarea doar din 
perspectiva unei confesiuni a problemei religioase devine lipsită de 
popularitate, reductivă sau neproductivă. De aceea, problema revendicării de 
către unele grupuri religioase (anumite curente islamice, anumite „religii noi”, 
dar şi în general Bisericile Ortodoxe din Estul european) care doresc să păstreze 
sau să activeze în spaţiul public al şcolii cursuri şi practici de natură 
confesională este greu de rezolvat”. Dacă mai rezistă sau mai reapare o 
anumită nelinişte identitară, lucrul acesta înseamnă că recunoaşterea civilă şi 
paritară a alteritätii este încă departe. Instituţiile competente ale statului au un 
motiv si o urgenţă în plus de a prevedea instaurarea unui cadru normativ civil 
şi laic, care, fără abuzuri şi discriminări în raport cu oricare Biserică sau 
organizaţie religioasă, să poată gestiona alfabetizarea comună a faptului şi a 
problemei religioase în serviciul diferenței culturale a tuturor elevilor săi, sub 
forma cetățeniei comune tuturor. 


5. Potenţialul cognitiv al culturii religioase 


27 Pentru o rapidă verificare a poziţiilor pe care religiile prezente in Europa le au în legătură 
cu problema educaţiei religioase în şcoală, cf. J. BAUBEROT, ed., Religions et laicite dans 
l’Europe des Douze, Syros, Paris 1994, 141-271; F. PAJER, Quale religione insegnare a scuola 
nell’Europa di domani?, citat în nota 22. Despre entitatea prezentei statistice în Italia a unor 
grupuri religioase non-catolice si despre evoluţia relaţiilor cu instituţia catolică si cu statul, cf. 
B. SALVARANI — P. STEFANI, „Conosciamo piu religioni, le conosciamo meno”, în Chiesa in 
Italia. Annale de Il Regno, Dehoniane, Bologna 1998, 185-204. 
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A spune că religia poate fi văzută (şi) ca un produs cultural şi deci ca obiect 
de ştiinţă înseamnă să spui un lucru destul de obişnuit şi deja acceptat în 
general la nivel teoretic. Mai problematică este afirmaţia că religia are o valoare 
cognitivă, în sensul că, în afară de faptul că se constituie ca ştiinţă în sine 
(obiect al diferitelor ştiinţe religioase), poate juca rolul de cheie de lectură 
pentru atâtea cunoştinţe ce le putem avea despre om, societate, istoria 
popoarelor, cosmos. Prima dintre ele este o cunoaştere statică, faptică, 
descriptivă şi explicativă, scop în sine, a doua este o cunoaştere dinamică, 
funcțională, în raport cu descoperirea sensului şi a valorii faptelor, mijlocitoare 
şi furnizoare de viziune „comprehensivă” a lumii şi a vieţii umane. Pentru a 
susține prima cunoaştere, este suficient să invocăm principiul inteligibilitätii 
fenomenului cultural religios întrucât este cultură: este accesibil inteligenţei şi 
susceptibil de a fi prezentat altora fiindcă poate fi găsit în documente, citit, 
decodificat, cercetat, contextualizat, analizat, comparat. Din acest punct de 
vedere, nu este necesar să fim evrei pentru a cunoaşte decalogul mozaic, nici 
să fim catolici pentru a percepe mesajul fericirilor, nici să fim musulmani 
pentru a citi Coranul. Dacă nu se acceptă acest postulat al inteligibilitätii 
culturale a fenomenului religios, atunci se afirmă că întreg imensul patrimoniu 
simbolic al omenirii, deşi s-a transmis de-a lungul unor tradiţii milenare, nu 
mai este transmisibil. Pentru a susţine legitimitatea celei de-a doua cunoasteri, 
cea „comprehensivă”, trebuie să facem un pas înainte şi, fără să renuntäm la 
exigenţele analizei critice, să admitem în istoria umană existenţa unor semne 
şi a unor efecte datorate activităţii „omului simbolic” (E. Cassirer), numită 
religie, al cărui sens ultim transcende limitele inteligibilitätii rationale. Dar, din 
moment ce acest sens s-a înscris sau a lăsat urme determinate în atâtea 
formulări culturale aparținând omului din orice timp şi civilizație, iată că aceste 
formulări culturale (modele de viaţă, filozofii, arte, literaturi etc.) nu pot fi 
înţelese în profunzime dacă se ignoră cauza care le-a inspirat sau mesajul pe 
care intenționau să-l traducă. 

„Cunoaşterea religiilor ajută la cunoaşterea lumii”: o teză care nu mai 
trebuie demonstrată, dacă se acceptă strânsa legătură istorică dintre religii şi 
culturi, strânsa legătură antropologică dintre cultură şi sensul vieţii, strânsa 
legătură teologică dintre sensul vieţii şi credinţa într-o mântuire dincolo de 
această lume. Cunoaşterea religiilor, aşadar, se poate justifica printr-un motiv 
înainte de toate funcțional: ele ne furnizează instrumente conceptuale şi 
material simbolic pentru a putea înţelege în mod semnificativ lumea şi pe noi 
înşine. Religia nu este importantă doar pentru cunoştinţele ce le conţine, dar şi 
pentru că foloseşte al doilea fel de cunoaştere în procesul de culturalizare 
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scolarä. Intr-adevär, in scoalä — fie cä e vorba de analizarea patrimoniului 
culturii umane, fie cä se face antrenamentul confruntärii cu marile teme ale 
condiţiei umane, fie că se învaţă însuşirea unei capacităţi de judecată critică si 
autocriticä, fie că se educä în spiritul convietuirii democratice într-o societate 
pluralistä — cunoaşterea factorului religios este mereu de o importanţă capitală. 

„Religia este necesară pentru că oferă categoriile filozofice în vederea 
înţelegerii experienţei mereu foarte problematică pe care noi o facem în lumea 
aceasta (...) Ea oferă categorii de interpretare, figuri mitologice, structuri de 
sens, fără de care n-am înţelege situaţia problematică in care ne aflăm”. In 
termeni de progres istoric, G. Gusdorfa trasat traiectoria conştiinţei occidentale 
în trei etape: în prima, omenirea primeşte un cuvânt originar care 1 se impune 
din afară, fiindcă priveşte taina de nepătruns a universului, un cuvânt care o 
domină şi o seduce — acesta este timpul foarte lung al conştiinţei mitice; în a 
doua, omul elaborează un cuvânt despre lume, un discurs care vivisectioneazä 
realitatea în atâtea cunoştinţe parţiale aşa de mult încât pierde contactul cu acel 
cuvânt originar şi uită deci rădăcinile şi sensul lucrurilor — acesta este timpul 
recent al imperialismului ştiinţei, al conştiinţei raționale; în a treia, cucerirea 
mai matură şi constiincioasä a rationalitätii conduce la deschiderea faţă de 
taină, conduce la recuperarea cuvântului primordial uitat şi la dezvoltarea unei 
noi forme de conştiinţă, pe care Gusdorf o numea, în urmă cu cincizeci de ani, 
„existentialä” şi pe care A. Rizzi, pe urmele lui H.G. Gadamer, o traduce în 


termeni mai moderni numind-o „conştiinţă hermeneutică”. 


28 S, GIVONE, Religioni e IRC nella cultura e nella scuola italiana, Sei, Torino 1998, 10-11. 
In acelasi sens se află si clarificarea lui L. PRENNA, „L’insegnamento scolastico della religione 
in una società plurietnica”, Pedagogia e vita 5 (1996) 94-107: „finalitatea educației religioase 
nu tinde către consensul ideologic sau către adeziunea personală, ci propune ca obiect de studiu 
ceea ce pentru credincioşi este obiect de credință. Finalitatea sa este aceea de a forma o 
capacitate obişnuită de înțelegere a religiei (religiilor), adică un adevăr intelectual, o 
disponibilitate a intelectului de a identifica diferențele faptelor care ritmează viața religioasă 
a omului. În această înțelegere a religiei, concepută ca forma mentis, capabilă să gândească, să 
identifice si să evalueze faptele religioase constă învățarea religiei” (pag. 105). 

2° A. RIZZI, Il Sacro e il Senso. Lineamenti di filosofia della religione, Elledici, Torino- 
Leumann 1995, 116. „Ratiunea hermeneuticä este prin definitie «secundarà»; nu produce 
Sensul realităţii si nici chiar nu-l descoperă, ci îl subliniază în acele semne prin care s-a 
pronunţat experienţa sensului. La fel ca şi conştiinţa mitico-religioasă, orice experienţă a 
sensului (în estetică, în relaţiile de iubire, în raporturile sociale şi aşa mai departe) este un 
fragment din acea fundamentală înţelegere de sine, care pentru fiinţa umană este izvorul făuririi 
de sine” (Ibidem, 116). 
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In acest context, o nouä evaluare culturalä a religiei pare sä fie legatä de o 
nouă evaluare etico-politicà. Se cunoaşte faptul că dezvoltarea 
individualismului limitează incidenţa normativă a religiei instituționale în 
domeniul vieţii private. Dar, în acelaşi timp, religiile instituţionale câştigă 
credit şi importanţă în domeniul public: în faţa unei societăţi care se ramifică 
si se fragmenteazä, care şi-a pierdut „centrele de polarizare”, adică ideologiile, 
se simte tot mai mult nevoia de mediatori impartiali, de instituţii de dialog, de 
referinţă la rădăcinile culturale comune. Şi din acest motiv se revine la analiza 
religiei ca la o autoritate politică de importanţă internaţională. Deşi este greu 
de măsurat, există 


o cerere generalizată de sens care s-a produs în ultimii ani în societăţile 
occidentale, înțelegând prin aceasta nu doar capacitatea de a răspunde la 
problemele semnificării (dintotdeauna abordate de sistemul religios), ci şi la acele 
instanţe generale ale identificării şi ale apartenenţei sociale şi la crizele politice 
provocate de welfare, care constituie zone de tensiuni a căror soluţionare este de 
o importanţă fundamentală pentru echilibrul sistemului social”. 


Tot în direcția aceasta, se manifestă, în anumite straturi sociale, presiuni şi 
întrebări adresate Bisericilor şi religiilor pentru a deveni din nou — nu se ştie cu 
câtă probabilitate istorică de reuşită — forte promotoare ale unei „etici 
mondiale” (H. Küng), forte protagoniste ale unui 


ethos colectiv, ale unei memorii istorice, ale unei noi afirmări a valorilor 
universale. Este vorba de recunoaşterea faptului că trebuie să căutăm temeliile 
unei noi „case comune” în matricele religioase, care să opună rezistenţă 
tendinţelor particularizante şi separatoare ce se întâlnesc în diferite colectivităţi 
(...) În acest cadru, privirea se îndreaptă către Biserici şi către religii în termeni 
universali, fiind văzute ca realităţi ce depozitează acea humanitas capabilă să 
treacă dincolo de varietatea culturilor, în stare să accentueze acele valori comune 
care se desprind de referintele religioase specifice şi particularizante”'. 


Şi la recenta dar neterminata dezbatere națională pe tema „ştiinţele 
esenţiale”, care ar trebui garantate de noua şcoală de bază, faptul că nu s-a 
vorbit despre „ştiinţa religiei” atunci când s-a pus problema ştiinţelor ce ar 


30 F. GARELLI, „Religione”, în Manuale di sociologia, ed. L. GALLINO, Utet, Torino 1997, 
441. 

3! F, GARELLI, „Quando la ragione non basta. Ethos collettivo e religioni”, I/ Mulino 4 
(1997) 606; IDEM, „L’Occidente e il cristianesimo. Una svolta?”, Hermeneutica nuova serie 
(1999) 7-26. 
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trebui sä facä parte din zestrea normalä a cetäteanului italian alfabetizat a 
provocat reactii contrare. Din mai multe pärti, si pe bunä dreptate, s-a cerut 
celor care „proiectează” viitoarea educaţie şcolară mai multă coerenţă cu 
principiul, propus de ei înşişi, că „misiunea şcolii este să garanteze celui care 
o frecventează... capacitatea de a se orienta în lumea în care trăieşte”. Dar 
orientarea în lume este dificilă, la fel înţelegerea istoriei acesteia şi interpretarea 
critică a patrimoniului ei cultural, dacă nu se dispune de acest instrument de 
interpretare care este cunoaşterea rolului pe care l-a avut religia si continuă să-l 
aibă în experienţa umană. Dacă şcoala intenţionează să se deschidă instituțional 
către „cultura întreagă” pentru a-l putea deschide pe „elevul întreg” spre această 
cultură, nu-şi poate îngădui să excludä problema religioasă din evantaiul de 
probleme umane, şi pentru că, ignoränd-o, nu poate justifica obiectiv si 
suficient celelalte probleme”. 


6. Formarea profesorilor: care canale publice? 


Într-adevăr, soarta universităţii este curioasă: la început s-a născut 
confesională, fiind una din cele mai prestigioase „invenţii” a evului mediu 
creştin şi având în centrul atenţiei teologia, pe atunci regina ştiinţelor, dar 
ulterior s-a /aicizat atât de mult încât nu mai recunoaşte dreptul teologiei de a 
face parte din disciplinele programei de studiu. Lucrul acesta s-a verificat şi se 
verifică în continuare îndeosebi în ţările latine cu o majoritate catolică şi mai 
puţin în cele de tradiţie protestantă. Evenimentele istorice sunt cunoscute. În 
balanţă nu atârnă doar responsabilitätile statului (centralizarea napoleoniană, 


% Printre glasurile care, lăsând deoparte apartenenţa confesională sau angajamentul politic, 
s-au ridicat pentru a revendica necesitatea ca şcoală publică, şi prin urmare universitatea, să-şi 
asume efortul unei abordări non-confesionale a problemei religioase, amintim intervenţia 
reînnoită a lui Luciano Pazzaglia: „Considerăm că în cadrul unei şcoli reformate trebuie 
prevăzut şi un moment de cultură religioasă care, dincolo de soluţia prevăzută în concordat, să 
conducă fără deosebire orice student la fundamentarea documentată a fenomenelor religioase. 
Lucrul acesta pare cu atât mai plauzibil întrucât, în cadrul macro-transformărilor în curs, ţările 
europene vor fi tot mai solicitate să unească culturile şi tradiţiile lor cu cele de altă provenienţă, 
în care elementul religios a jucat şi joacă un rol de mare importanţă. Nu este cazul să subliniem 
că, începând să facă parte din angajamentul didactic al şcolii publice, învăţământul culturii 
religioase ar trebui asimilat celorlalte discipline nu doar din perspectiva modalitàtilor didactice, 
ci, evident, si din perspectiva competenţelor şi a statutului juridic al profesorilor”, Atti 
dell'incontro di studio, Ispirazione e scelte del cristiano in Italia, in Europa, Camaldoli 2-3 
(luglio 1999), Suplimentul nr. 4 al revistei // Regno (15 februarie 2000) 50. 
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monopolul), ci trebuie luate in consideraţie si anumite opţiuni ale Bisericii“, 
nu fără importanţă, de exemplu, opţiunea Bisericii de a rezerva de-a lungul 
timpurilor post-tridentine predarea disciplinelor sacre doar candidaţilor la 
preoţie în interiorul instituţiilor (seminarii, facultăți teologice ecleziastice sau 
aparţinând unor ordine religioase de bărbaţi) ţinute departe, în general, de 
influenţele culturii din jur, cu un dublu rezultat păgubos: pe de o parte, ştiinţele 
sacre au fost sărăcite de stimulii provenind din cercetările paralele ale ştiinţelor 
umane (va trebui aşteptat, de exemplu, sfârşitul secolului al XIX-lea pentru a 
vedea primele încercări de adoptare a metodei istorico-critice în exegeza 
biblică...) si, pe de alta, lumea modernă a ştiinţei şi a tehnicii încă în faşă — si 
împreună cu ea societatea născută din revoluţia industrială şi din şcoala 
populară, din urbanizare şi din democratizare — a fost lipsită de posibilitatea 
unui dialog sistematic sau cel puţin a unei dialectici sănătoase cu teologia. 

Relaţiile dintre state şi Biserici s-au îmbunătăţit în mod impresionant o dată 
cu trecerea timpului şi deci dialogul dintre universitățile de stat şi cele 
ecleziastice nu mai este o excepţie. Astăzi există condiţiile necesare pentru a 
restabili acorduri şi colaborări reciproce. Există în Europa universităţi care sunt 
conduse de reprezentanţi ai confesiunilor religioase, care pot acorda titluri 
recunoscute şi de stat. Există facultăţi teologice confesionale integrate deplin 
în universităţile publice. Există convenţii între universităţi care prevăd că un 
titlu acordat de o facultate ecleziastică de teologie poate fi omolagat unui titlu 
echivalent în ştiinţele religiei obţinut la o facultate umanistă de stat”. Aceste 
initiative şi altele asemenea au fost posibile pentru că s-a depăşit, în unele ţări 
mai mult decât în altele, fie acea instrainare structurală a statului în elaborarea 
culturii religioase, care a marcat o mare parte din cultura educaţională şi 
culturală a Statului modern european, fie revendicarea geloasă a Bisericilor de 
a controla producerea discursului religios în limitele canoanelor unei ortodoxii 
autoreferentiale. 


3 „Dacă în Italia, cultura catolicilor, valorile lor, începând de la cele religioase au fost 
excluse din circuitele culturii dominante, nu au aflat decât un spaţiu minim în canalele de 
comunicare şi de informare, în ciuda faptului că un partid catolic deţinea o mare parte din 
puterea politică, lucrul acesta se datorează (poate chiar îndeosebi) şi tendinței, practicată mai 
întâi chiar de catolicii înşişi, de a se considera ceva diferit şi separat, de a se autoizola. 
Suprapunându-se în mod uimitor intenţiei analoage a adversarilor lor de a-i izola”, E. GALLI 
DELLA LOGGIA, în Corriere della sera (4 martie 1995). 

34 Cf. S. FERRARI- I.C. IBAN, Diritto e religione in Europa occidentale, Il Mulino, Bologna 
1997, 107-133. 
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Una dintre problemele descoperite — in anumite ţări rezolvată fericit, dar în 
altele încă departe de a avea o soluţie plauzibilă — este aceea a formării 
ştiinţifice şi profesionale a profesorului de religie care lucrează în învățământul 
preuniversitar. În măsura în care, de la „cateheza şcolară” cum era odată 
învățământul religios, se trece tot mai mult, în virtutea noilor împrejurări 
obiective amintite mai sus, la o disciplină comună pentru toţi elevii, omologată 
în privinţa finalitätilor educaţionale şi critice ale şcolii“, iată că va trebui să se 
schimbe şi profilul formării academice profesionale a profesorului şi statul va 
trebui să creeze structurile necesare unei asemenea pregătiri. În Europa, unele 
modele de formare inițială sunt deja satisfăcătoare, altele sunt în curs de 
restructurare“. Acelaşi lucru este valabil şi pentru formarea permanentă. În 
Italia, ipoteza poate părea încă improbabilă, cel puţin pe termen scurt. Fără 
îndoială, actuala disciplină stabilită prin concordat cu privire la învățământul 
catolic şi acordurile semnate în aceşti ani şi până acum câteva luni cu diferite 
organizaţii religioase nu permit să credem că ceva se va schimba repede şi în 


35 T. GARCIA REGIDOR, „De la «catequesis escolar» a la «enseăanza religiosa escolar», 
Sinite 40 (3/1999) 417-438. 

3° O privire de ansamblu asupra Europei scoate la iveală faptul că formarea de bază a 
profesorilor de religie creştină (catolică sau protestantă) este asigurată în general pe una sau alta 
din aceste căi: într-o universitate de stat în care este o facultate de teologie ori de ştiinţe ale 
formării (este cazul Austriei, Germaniei, Marii Britanii, Ţărilor nordice cu majoritate luterană, 
Greciei şi a regiunii franceze cu statut special Alsacia-Lorena); într-un institut superior de 
ştiinţe religioase, pedagogice şi/sau catehetice, gestionate de Biserici, recunoscut ca atare de 
către stat şi care eliberează diplome de abilitare pentru învăţământul religios în şcolile publice 
şi/sau confesionale (este cazul Belgiei, Croaţiei, Irlandei, Italiei, Luxemburgului, Maltei, 
Olandei, Portugaliei, Spaniei, Elveţiei). În Germania, candidatul care urmează cariera de 
profesor de religie trebuie să obţină licenţa şi într-o altă materie: în cazul revocării mandatului 
din partea respectivei Biserici sau în cazul lipsei de catedre de religie, profesorul nu-şi pierde 
postul pentru că poate prelua predarea unei a doua materii; este o garanţie prevăzută de legea 
de stat. În Marea Britanie şi în Ţările nordice, spre deosebire de alte state, profesorul de religie 
nu are nevoie de confirmare ecleziastică (declararea idoneitätii, „missio canonica” sau altceva 
asemănător), nici nu poate fi revocat din motive pastorale: este angajat şi asumat de sistemul 
şcolar în funcţie de parametri exclusiv academici si profesionali. În aceste, țări educaţia 
religioasă este, în general, transconfesională sau non-confesională, de aceea nu este implicată 
prin sine subiectivitatea confesională a profesorului, nici cea a elevului. Tot la fel, nu intră sub 
controlul autorităţilor religioase şi depind doar de legile de stat sau ale regiunii profesorii de 
morală laică sau de etică naturală sau de istoria religiilor sau de alte materii alternative 
acceptate în Belgia, Germania, Luxemburg şi în 14 Şcoli europene care funcţionează în diferite 
ţări ale Uniunii. 
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mod substanţial”. Dar realismul politic şi responsabilitatea educaţională 
îndeamnă să nu fie amânată problema, pentru că se provoacă alte degradări, 
calitative şi cantitative, ale unei culturi religioase şcolare deja destul de 
deficitară. 

Câteva provocări par să fie urgente şi de neamänat”: 

1. Încă de acum, în cadrul normelor fixate prin concordat, trebuie regândită 
formarea profesorilor de religie, adaptând-o la principiile şi regulile formării 
altor profesori din şcoala publică. Lucrul acesta este necesar pentru a depăşi 
separarea neplăcută care izolează în mod artificial drumul de studii al 
profesorului de religie de cel obişnuit al colegilor săi şi pentru a promova o 
colaborare mai coerentă între stat şi Biserică care, în acest sector al formării, 
continuă să se ignore sau aproape se ignoră. 

2. Formarea unor profesori care să muncească cu o mentalitate şi 
instrumente „europene”, în sensul de a forma, printr-un contact specific 
cultural-religios, cetăţeni capabili să trăiască propria identitate şi, în acelaşi 
timp, capabili să convietuiascä cu alteritatea într-o lume pluralistă. Dacă ne 
uităm la „filozofia” reformelor şcolare recente introduse aproape peste tot în 
Europa si la orientările specifice care însoțesc programele de educaţie 
religioasă, este de aşteptat, în linii mari, ca predarea religiei să contribuie la 
dezvoltarea identităţii personale şi culturale a elevului în formare; să 
promoveze toleranța reciprocă şi capacitatea de dialog între persoane şi grupuri 
cu diferite rădăcini etnice şi religioase; să promoveze un minimum de 
competenţă religioasă în termeni de capacitate de judecată şi de decizie 
personală; să maturizeze capacitatea de a se confrunta cu patrimoniul istorico- 
cultural şi religios al Europei si al propriei naţiuni. 

3. În ipoteza semnalată mai sus că materia religiei va fi gestionată direct sub 
responsabilitatea statului, rămâne de gândit profilul şi programul de studii 
profesionale pentru titularul unei asemenea discipline. Dar exemplele pozitive 
din alte ţări europene, ţinând cont de specificul contextului istoric si cultural, 
pot încuraja experimentarea şi în Italia a unor noi căi de formare. Pentru 
aceasta, trebuie să existe voinţă politică clară şi să nu fie puse piedici 
păgubitoare din alte părți. 


37 Acolo unde profesorul de religie se bucură de un statut juridic şi profesional clar are 
obligaţia să frecventeze periodic unul din centrele sau institutele regionale (după cum este 
Irrsae în Italia). În Marea Britanie, de exemplu, funcţionează „Centrele regionale pentru 
profesori”. 

38 Am vorbit destul despre aceste probleme în alte lucrări. 
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4. Nu doar formarea titularului de religie, ci si formarea profesorilor pentru 
alte discipline, începând cu cele umaniste, are nevoie de o competenţă adecvată 
domeniului cultural-religios: ar trebui pregătiți să interpreteze corect datul 
religios pe care îl întâlnesc eventual în disciplina lor, tratându-l după logica 
epistemologică a disciplinei proprii, şi să nu-l expulzeze sau instrumentalizeze 
în mod artificial. Lucrul acesta comportă ca programa academică a formării lor 
să fie integrată, în funcție de zonele disciplinelor, cu specifice conţinuturi si 
specifice metodologii oferite de ştiinţele religioase. 


Riassunto 


Una nuova, inedita, emergenza va affiorando in questi anni nello scenario 
culturale delle società europee: il bisogno di ritrovare le ragioni dello ,, stare 
insieme” come cittadini in un Europa postideologica e postcristiana. 
Decomposti i tratti del sistema ideologico bipolare di ieri e diventate sempre più 
evanescenti le classiche frontiere tra credenti e non credenti, tra fedi religiose e 
fedi laiche, l’Europa— proprio nel momento strategico in cui sta cercando di darsi 
una unità culturale oltre quella del mercato - si riscopre terra di molte culture, 
di fedi diverse, di filosofie di vita conflittuali, di identità distinte. 

Il multiculturalismo è ormai di casa, e non solo come conseguenza congiunturale 
dei flussi migratori. Demonizzato da alcuni come una aggressione alla mitica 
unità del continente, esorcizzato da altri come una provvidenziale chance per la 
sopravvivenza dei popoli europei, il multiculturalismo in ogni caso non è una 
fatalità della storia, ma un processo sociale da interpretare, una sfida da 
accogliere responsabilmente e da gestire con mezzi appropriati. 

Il problema è quello di verificare se esistano, e quali siano eventualmente, punti 
fermi e valori comuni per una società europea che, perimetrata sinora in un 
mosaico di identità nazionali a dominanza cristiana mono- o biconfessionale, sta 
diventando plurietnica e plurireligiosa. Ora in una società democratica, come 
vuol essere quella europea, il rispetto delle differenze altrui non sarà meno 
importante della cura della propria identità. 

Ma quale sarà il collante capace di far vivere insieme, da cittadini europei, 
individui e gruppi portatori di diversi sistemi di significato, ognuno con la sua 
dignità, la sua storia, i suoi diritti? Se lo chiedono da tempo i governi nazionali 
e la Commissione europea per i problemi della scuola e dell’università, se lo 
chiedono le autorità religiose, gli analisti dei fenomeni socio-culturali, gli esperti 
di problemi educativi. Non è solo questione di evitare o prevenire 
pragmaticamente discriminazioni e intolleranza. In positivo, c’è un nuovo 
concetto di cittadinanza europea da pensare e tradurre in programmi politici e 
strategie formative. 
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Una delle istituzioni competenti chiamate in causa € la scuola, proprio perche 
essa è il luogo dove dovrebbe essere garantito il perpetuarsi del legame di una 
società con la sua storia, con la genesi delle ragioni ideali del suo vivere attuale. 
Ruolo delicato e problematico quello della scuola in una società pluralistica: deve 
dare strumenti per entrare nella propria cultura — in tutte le sue componenti 
distintive, quella religiosa non esclusa — e dare nel contempo gli strumenti per 
rimanere aperti e dialoganti con le altre culture, senza sincretismi demagogici ma 
anche senza irrigidimenti autoreferenziali ed esclusivi. 

Un handicap della scuola d’oggi, che certo non l’aiuta ad assolvere al meglio il 
suo ruolo di educazione critica del cittadino, è di privilegiare la razionalità 
scientifica e tecnologica a scapito della razionalità analogica; è di essere 
assoggettata all’imperialismo dei saperi strumentali al punto da ricacciare 
nell’irrilevanza i saperi simbolici. Non fa onore alla società occidentale ed 
europea — che pur ama definirsi „società conoscitiva”, „società 
dell’informazione” — continuare a relegare nel limbo del prescientifico, del ,, non- 
degno-di-essere-studiato-seriamente-a-scuola”, tutto quell’universo di fenomeni, 
segni, simboli, valori, riti, comportamenti, che va sotto il nome di religione. 
Eppure, si sa, esistono saperi religiosi in quantità, saperi razionali che si sono 
anzi costituiti in vere e proprie scienze critiche. Scienze teologiche e scienze 
religiose non teologiche, ognuna con un suo statuto epistemologico specifico, ma 
non meno plausibile di quello delle „scienze della natura”. I risultati delle diverse 
ricerche religiose fatte a livello specialistico difficilmente però defluiscono, anche 
in termini volgarizzati, nei programmi di insegnamento scolastico. Per due 
ragioni ben note: primo, perché l’insegnamento religioso nella scuola, per una 
tradizione secolare durata fino a questi ultimi anni nella „cristianità europea”, 
si è configurato prevalentemente come catechesi monoconfessionale, controllata 
dalle chiese, finalizzata all’adesione di fede del battezzato minorenne, più che 
come alfabetizzazione critica del cittadino sul più vasto e universale fenomeno 
religioso; secondo, perché la stessa formazione culturale e professionale degli 
insegnanti delle varie discipline è stata e continua ad essere mutilata di quel 
minimo di ,, competenza religiosa” che permetterebbe, laicamente, di dar 
rilevanza oggettiva e pertinente alla dimensione religiosa nello studio dell’arte, 
della storia, della letteratura, del pensiero filosofico, delle scienze. 

Le ragioni dei conflitti storici che ieri opponevano scienza a fede, stato a chiesa, 
scuola laica a scuola confessionale sono oggi ampiamente superate, ma di fatto, 
per esempio in Italia, di quei conflitti stiamo ancora subendo clamorosamente le 
conseguenze, quando si constata il perdurante ostracismo riservato alle scienze 
religiose nella riforma del sistema universitario italiano e nella definizione dei 
„saperi essenziali” della futura scuola. Come se la religione, almeno nei luoghi 
istituzionali dell’elaborazione e divulgazione critica del sapere, non avesse 
dignità di sfidare e lasciarsi sfidare dalla concorrenza di altri modelli 
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interpretativi. Come se l’analisi del fenomeno religioso — con tutta la rilevanza 
geopolitica e culturale acquisita oggi dalle grandi religioni mondiali, dalle 
neoreligioni, dalle nuove spiritualità — non avesse da buon tempo superato 
arcaiche e abusive identificazioni tra religione e cattolicesimo, o tra fede e 
religiosità, o tra credo confessionale e spiritualità. 

E’ gran tempo che la scuola e l’università — e dietro di loro uno Stato democratico 
correttamente laico — si accorgano, almeno in una situazione di emergente 
interculturalità come l’attuale, della necessità di una conoscenza obbiettiva del 
fattore religioso nel prodursi storico delle società, se si intende rifondare oggi una 
paideia del cittadino europeo. Non è più sufficiente infatti lasciare che la religione 
imperversi solo come oggetto di spettacolo consolatorio nei media, o giaccia come 
patrimonio culturale, ricchissimo ma muto, nei mille musei del continente. E’ 
necessario che la religione, da spettacolo o bricolage o deposito museale, diventi 
informazione, e che questa diventi sapere, e sapere confrontabile non solo con gli 
altri saperi disciplinari, ma anche con la tavola dei valori comuni che forgiano 
l’ethos di una società e, in definitiva, con gli stessi interrogativi radicali che 
interpellano ogni esistenza umana. Senza con questo voler investire la scuola 
pubblica di una funzione etica onnieducativa che ovviamente non le compete. 


LEGISLAȚIA RELIGIOASĂ 
CU PRIVIRE LA STATUTUL RELIGIEI ÎN ŞCOALĂ 


Lect. Dr. Pr. Mihai Patraşcu 
Preşedintele Tribunalului bisericesc, laşi 


Tema educaţiei catolice este pusă de legislator în cartea a patra a Codului de 
drept canonic, adică în cadrul funcției Bisericii de a învăţa (De Ecclesiae 
munere docendi). Spre deosebire de vechiul Cod din 1917, este un mod nou de 
considerare a tematicii educaţiei. 

Schimbarea perspectivei îşi are fundamentul în declaraţia Conciliului al II- 
lea din Vatican Gravissimum educationis momentum (Importanţa foarte mare 
a educaţiei), text care constituie izvorul principal al canoanelor 793-821, 
dedicate educaţiei catolice. 

Istoria documentului conciliar scoate în evidenţă cum s-a trecut de la un 
concept de educaţie în care omul era considerat în mod abstract şi pasiv la un 
concept de educaţie care aşază în centru persoana umană, subiect activ al 
procesului educativ. Acest loc central face să se accentueze nu numai aspectul 
concret cultural-istoric al persoanei umane, izvorul primordial al dreptului. 
Educaţia adevărată trebuie să promoveze formarea integrală a persoanei umane, 
atât în vederea scopului său ultim, cât şi pentru binele diferitelor societăţi în 
care omul este membru şi în care este chemat să fie parte activă. 

Această viziune are o mare influenţă şi asupra conceptului de şcoală. Istoria 
declaraţiei Gravissimum educationis arată cum s-a trecut de la preocuparea de 
a defini şcoala catolică din punct de vedere exclusiv istoric la o viziune despre 
şcoala catolică inserată în contextul amplu al educaţiei. Şcoala, învaţă 
declarația Gravissimum educationis la nr. 5, este unul dintre mijloacele cele 
mai incisive pentru a cultiva educaţia. 

Văzută în această perspectivă, educaţia şi instrumentele privilegiate ale 
promovării sale se inserează pe deplin în misiunea evanghelizatoare a Bisericii. 
Evanghelizarea nu se epuizează în prima vestire a evangheliei; ea cere „ca să 
fie impregnate cu virtutea evangheliei modurile de gândire, criteriile de 
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judecatä, normele de actiune; pe scurt, este necesar ca toatä cultura omului sä 
fie pătrunsă de evanghelie”. 

După aceste premise, mă voi limita la comentarea a două canoane din Codul 
de drept canonic care se referă mai îndeaproape la profesorii de religie, pentru 
a vedea ce spune legislaţia canonică referitor la credincioşii care participă mai 


intens la acest munus docendi al Bisericii, adică la funcţia de a învăţa. 


Can. 804. $ 1. Învățătura si educaţia religioasă catolică date în orice şcoală sau 
transmise prin diferite instrumente de comunicare socială sunt supuse autorităţii 
Bisericii; este de datoria conferinţei episcopale să dea norme generale cu privire 
la această sferă de activitate, iar datoria episcopului diecezan este de a o 
organiza şi de a o supraveghea. 

$ 2. Ordinariul locului să aibă o grijă deosebită ca profesorii de religie, chiar si 
cei care predau această disciplină în şcolile necatolice, să se remarce prin 
doctrină dreaptă, prin mărturie de viaţă creştină şi prin competenţă pedagogică. 


1. Este reafirmat principiul competenţei exclusive a Bisericii cu privire la 
instruirea şi educaţia religioasă catolică atât în şcoli, cât şi în diferitele mijloace 
de comunicare socială. Acest principiu este legat direct de misiunea pe care 
Cristos a incredintat-o Bisericii: „să vestească tuturor oamenilor calea 
mântuirii, să comunice viaţa lui Cristos credincioşilor şi să-i ajute printr-o 
atenţie continuă ca să poată dobândi plinătatea acestei vieți”. Fiind vorba de 
o competenţă ratione materiae, ea nu se circumscrie la şcolile legate în vreun 
fel de Biserică, ci se extinde la orice instituţie educativă sau mijloc public de 
răspândire, care îşi propune să dea instruire şi educaţie catolică. 

2. Din punct de vedere al relațiilor dintre Biserică şi comunitatea politică, 
afirmarea acestui principiu vrea să ducă la recunoaşterea lipsei de competenţă 
din partea rânduielii civile în materie religioasă, aşa încât se garantează 
exercitarea liberă a misiunii spirituale din partea Bisericii, misiune încredinţată 
ei de Cristos. În dimensiunea sa intraeclezială, acest principiu este o expresie 
a constituirii divine a poporului lui Dumnezeu: pe de o parte, confirmă că nu 
poate să existe o transmitere a cuvântului lui Dumnezeu care să nu fie in 
Ecclesia si, pe de altă parte, afirmă funcţia păstorilor în slujba răspândirii fidele 
a acestui cuvânt. 


! IOAN PAUL AL II-LEA, Constitutio apostolica Sapientia christiana de studiorum 


Universitatibus et Facultatibus ecclesiasticis (15 aprilis 1979): AAS 71 (1979) 469-499; in 
EnchVat 6, 1331. 
? GE 3; cf. CDC, can. 794 $ 1. 
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3. Desigur, nu este usor de a delimita cu exactitate care sunt activitätile 
cuprinse în expresia „institutio et educatio religiosa catholica”; trebuie ținut 
cont că aceste expresii — şi îndeosebi în cea de „educatio”, care în sinteză 
înseamnă acţiunea care tinde la maturizarea în ucenici a unei vieţi conforme cu 
vocaţia creştină — nu trebuie referite numai la unele activităţi specifice, ci în ele 
sunt cuprinse în mod armonios toate componentele subiective şi obiective ale 
procesului educativ, fără a exclude vreuna. 

Trebuie deosebite două cazuri: atunci când aceste activităţi se desfăşoară 
într-o şcoală care nu are din punct de vedere instituţional o orientare creştină 
şi atunci când aceste „institutio et educatio” se dau într-o şcoală care — prin 
diferite condiţii juridice necesare: — îşi propune finalitàti educative inspirate din 
mesajul evanghelic. 

În primul caz, în exprimarea canonului nostru intră predarea religiei catolice 
şi asistenţa religioasă, atunci când sunt prevăzute. În schimb, în al doilea caz, 
în afară de acestea — care au o relevanţă deosebit de importantă — pot fi incluse 
toate activităţile şcolare în măsura în care au legătură cu credinţa sau cu 
morala; adică rămân în vigoare nu numai autonomia didactică şi pluralismul 
legitim în ce priveşte opţiunile de timp, ci şi exercitarea carismelor autentice 
şi a posibilităţii de a adopta o spiritualitate specifică în acţiunea educativă”. 
Astfel, ambientul în care are loc „educaţia religioasă catolică” este mult mai 
extins în aceste şcoli din urmă; acest lucru se datorează, desigur, inspiraţiei 
creştine a acestor şcoli, în virtutea căreia acest ambient nu se limitează doar la 
cele două activităţi dedicate specific acestui obiectiv, ci tinde să impregneze 
toată activitatea şcolară. 

4. În termeni generali — spunem generali deoarece există un spaţiu amplu 
pentru ca legislația particulară să specifice normativa concretă conform 
circumstanțelor ecleziale si al tipului de relații cu rânduiala civilă — faptul că 
„institutio et educatio” sunt supuse autorităţii ecleziastice are următoarea 
consecință: profesorii de religie, responsabilii cu asistenţa religioasă, 
programele şi materialul didactic pentru predarea religiei catolice, toate sunt 
supuse judecății autorităţii competente, care poate să le refuze în mod legitim 
atunci când ele sunt în contrast cu doctrina sau cu morala catolică. În mod 
analog, acest regim se extinde la programele religioase transmise prin orice 
mijloc de comunicare socială. 


3 Cf. CDC, can. 803. 
4 Cf. CDC, can. 214. 


108 


In cazul scolilor care isi propun sä dea o educatie catolicä, posibilitatea 
interventiei autoritätii ecleziastice este mai mare, extinzändu-se la tot ceea ce 
ar putea sà prejudicieze caracterul creştin autentic al instruirii”, şi se va exercita 
fie în mod direct, fie prin intermediul credincioşilor care conduc şcoala, în 
funcție de poziţia juridică a acesteia. 

5. În ce priveşte autoritatea ecleziastică competentă, în afară de Congregația 
pentru Educaţia Catolică“, canonul atribuie competenţe în această materie 
conferinţei episcopale, episcopului diecezan şi ordinariului locului. În funcţie 
de caz, competenţa episcopului diecezan şi a ordinariului locului trebuie să se 
coordoneze cu o eventuală autoritate ecleziastică de tip personal. De exemplu, 
cum este cazul şcolilor militare. 

Este de datoria conferinţei episcopale „să dea norme generale cu privire la 
această sferă de activitate”, cu scopul de a coordona cum se cuvine funcția 
pastorală a episcopilor într-un ambient care cere — din cauza relevantei sale 
sociale şi a necesităţii de a ajunge la acorduri cu comunitatea civilă — o 
„normativă uniformă” la nivel naţional. 

Pe baza dispoziţiilor date de conferinţa episcopală, episcopul diecezan 
trebuie să dea o normativă specifică referitor la această materie, validă pentru 
toate tipurile de şcoli existente în teritoriul său. De asemenea, el este 
responsabil ca normativa să fie respectată şi de aceea are dreptul-datoria de a 
veghea la acest lucru. 

6. Ordinariul locului, în afară de ceea ce se spune în can. 806 $ 2, are 
competenţe referitoare la profesorii de religie, despre care se vorbeşte în can. 
805 $ 2. 

Paragraful 2 al canonului 804 stabileşte datoria gravă de a se asigura ca toţi 
cei care „predau această disciplină în şcolile necatolice, să se remarce prin 
doctrină dreaptă, prin mărturie de viaţă creştină şi prin competenţă 
pedagogică”. Aceste condiţii pe care trebuie să le îndeplinească profesorii de 
religie provin din fizionomia materiei pe care ei o predau, dat fiind că, deşi nu 
se identifică cu activitatea catehetică, cu atât mai puţin se limitează la simpla 
comunicare a unui bagaj cultural: credinţa creştină — chiar considerată ca un 
fapt cultural — poartă cu sine în mod necesar — dacă se cere ca să transmită cu 
fidelitate — alături de un conţinut teoretic, o experienţă de viaţă cu care este 


5 Documentul La dimensione religiosa dell’educazione nella scuola cattolica (07.06.1988), 
nr. 73. 
° Cf. Pastor bonus, art. 115. 
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unită în mod inseparabil: „în credinţa creştină, cunoaşterea şi viaţa, adevărul 
şi existenţa sunt unite în mod intrinsec”. Prin urmare, 


există o legătură foarte strânsă şi, în acelaşi timp, o deosebire clară între predarea 
religiei şi cateheză... Deosebirea se bazează pe faptul că activitatea catehetică, spre 
deosebire de educaţia religioasă şcolară, presupune înainte de toate acceptarea 
vitală a mesajului evanghelic ca o realitate mântuitoare... şi tinde la promovarea 
maturizării spirituale, liturgice, sacramentale, apostolice... Școala, în schimb, 
luând în considerare aceleaşi elemente ale mesajului creştin, tinde să facă cunoscut 
ceea ce, de fapt, constituie identitatea creştinismului şi pe care creştinii se 
străduiesc să realizeze în viaţa lor în mod coerent... De asemenea, această educaţie 
contribuie la sublinierea aspectului de raționalitate care deosebeşte şi motivează 
opţiunea creştină a credinciosului şi experienţa religioasă a omului ca atare?. 


Ceea ce spune în mod generic $ 2 (cu privire la vigilenta ordinariului locului 
şi la calitățile cerute pentru profesorul de religie) este clar în ceea ce priveşte 
orientarea; însă, lipsind specificări normative ulterioare, poate să apară o 
problemă atunci când se intenţionează delimitarea cu precizie a statutului 
juridico-canonic al profesorului şi conţinutul drepturilor şi îndatoririlor relației 
juridice care există între profesor şi autoritatea ecleziastică. Nici canonul 
următor (can. 805) nu clarifică în mod complet chestiunea: se stabileşte dreptul 
autorităţii ecleziastice de a interveni în numirea şi în înlăturarea profesorului 
printr-o procedură care afirmă sau neagă idoneitatea sa — la fel în momentul 
asumării postului şi atunci când există deja o relaţie — dar nu sunt oferite 
indicaţii mai multe cu privire la calificarea juridico-canonică ce implică acel 
status de profesor de religie catolică. 

Cu alte cuvinte, ne întrebăm: profesorul de religie este un profesor ca toţi 
ceilalţi, cu nuanţa că particularitätile proprii ale disciplinei pe care o predă îl 
leagă într-un mod special cu judecata autorităţii ecleziastice, sau el este mai 
curând titularul unui autentic oficiu ecleziastic sau al unui munus eclezial 
generic, care i-ar conferi — cel putin în primul caz, ţinând cont că acest concept 
de munus are contururi mai imprecise — un rol de reprezentant autorizat ce 
desfăşoară o funcţie eclezială publică? 

Chestiunea este dificilă, dat fiind faptul că, în funcţie de poziţia care se 
adoptă, derivă consecinţe juridice diferite. Limitându-ne la momentul naşterii 
relației, dacă se susține prima ipoteză, rezultă că acel credincios care are 


7 Instrucţiunea Donum veritatis (24.05.1990), nr. 1. 
è Documentul La dimensione religiosa dell’educazione nella scuola cattolica, nr. 68-69. 
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calităţile de competenţă ştiinţifică, doctrină dreaptă şi moralitate a vieţii ar avea 
un adevărat drept să primească certificatul de idoneitate şi să se poată dedica 
predării religiei în acelaşi fel ca un profesor de la o altă disciplină care are 
abilitarea necesară. Autoritatea ecleziastică ar exercita doar o simplă funcție de 
control cu privire la doctrină şi moravuri, pentru a controla dacă există sau nu 
condiţiile cerute. În schimb, cel puţin în cazul oficiului ecleziastic, ne-am afla 
în faţa unei situaţii de fapt asemănătoare unei relaţii de drept administrativ, în 
care profesorul ar acționa în calitate de „funcţionar public” al Bisericii 
instituționale; de aici ar rezulta o discretionalitate mai mare pentru autoritatea 
ecleziastică, care nu s-ar limita doar la o simplă controlare a idoneitätii 
doctrinare şi morale, ci ar valoriza conform criteriilor de oportunitate, dacă este 
bine sà încredinteze funcţia respectivă subiectului care o cere şi nu s-ar putea 
vorbi de un drept deplin al acestuia de a obţine funcţia. 

Chestiunea — analoagă celei în cazul profesorilor de materii teologice în 
universitățile catolice sau ecleziastice şi care a dat naştere la o dezbatere vie cu 
privire la „mandat” sau missio canonica care se cere pentru aceştia — nu se 
poate rezolva în mod definitiv cu elementele de care dispunem astăzi. De fapt, 
există indicaţii care promovează una sau alta din soluţii. Astfel, întâlnim, pe de 
o parte, afirmaţii recente care încadrează „predarea religiei în şcoala publică 
conform principiului demnităţii culturale şi formative egale cu celelalte 
discipline” si revendică drepturile profesorilor „pe motivul unei 
profesionalitàti pe care o au ca ceilalţi profesori”"9; pe de altă parte, întâlnim 
dispoziţia din $2 care — permiţând valorizarea „aptitudinii pedagogice” a 
profesorului — este foarte asemănătoare cu can. 1740, care prevede înlăturarea 
parohului atunci când slujirea sa „prejudiciazä sau măcar este ineficace”, chiar 
dacă nu este cauzată de vina celui interesat. 

Limitându-ne la cadrul canonic — adică neluând în considerare acel status 
Juridic atribuit profesorilor de religie catolică în orânduirile civile — mi se pare 
că pentru a putea ajunge la o soluţie satisfăcătoare este necesar să se ţină cont 
de faptul că în configurarea juridică a unei activități concură atât elemente 
intrinsece activităţii, cât şi elemente variabile, care se datorează vieţii Bisericii 
în diferite conjuncturi şi care pot modifica situaţia. 


? Cf. IOAN PAUL AL II-LEA, „Discorso ai partecipanti al Simposio del Consiglio delle 
Conferenze episcopali d'Europa sull'insegnamento della religione cattolica nella scuola 
pubblica”, Osservatore Romano (15-16.06.1991) 5. 

10 Joan PAUL AL II-LEA, „Discorso ai partecipanti...”, 5. 
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Considerată în ea însăşi, se pare că predarea religiei catolice — spre deosebire 
de predicarea cuvântului lui Dumnezeu sau de cateheză — nu trebuie să fie 
inclusă între activitățile publice legate de exercitarea ierarhică a lui munus 
docendi Ecclesiae; şi aceasta pentru că educaţia religioasă catolică se naşte cu 
şcoala şi, prin urmare, urmăreşte finalitätile şi destinele şcolii. Fizionomia sa 
intrinsecă este aceeaşi, oricare ar fi locul în care este exercitată, instituţie 
şcolară catolică sau necatolică. Toate acestea nu împiedică faptul ca, datorită 
unor factori contingenti (de exemplu, faptul că se face într-un centru legat de 
autoritatea ecleziastică, sau din motive de bonum publicum Ecclesiae), să poată 
fi inclusă în sfera acțiunii apostolice publice a Bisericii, cu respectivele 
consecinţe juridice care nu modifică totuşi realitatea sa substanţială, adică nu 
transformă educaţia religioasă catolică într-un lucru diferit. 

Desigur, legătura sa intimă cu mesajul evanghelic — care este doctrină şi 
viaţă — deosebeşte educaţia religioasă catolică de o simplă transmitere culturală, 
realizabilă de toţi cei care au cunoştinţele adecvate, şi cere de la profesor o 
inserare vie în poporul lui Dumnezeu şi o participare la angajarea sa apostolică. 
În acest sens, educaţia religioasă catolică este un mod de a participa la acel 
munus de a vesti evanghelia tuturor neamurilor pe care o are Biserica — 
înţeleasă aici nu numai ca ierarhie, ci ca o comunitate de credincioşi — şi de 
aceea intră în mod deplin în conceptul amplu de „activitate eclezială”, care nu 
trebuie confundată cu „activitatea instituţională a Bisericii”, care este numai o 
parte din prima. 

Poate că este posibilă încadrarea figurii profesorului de religie în aceste 
coordonate, salvând atât identitatea sa profesională — care poate să ajungă la 
cele mai înalte niveluri ştiinţifice —, cât şi legătura sa cu autoritatea ecleziastică, 
de vreme ce activitatea sa de profesor de religie, pentru a fi ca atare, nu se poate 
desfăşura în afara contextului eclezial. 


Can. 805. Ordinariul locului are dreptul, în dieceza sa, să numească sau să 
aprobe profesorii de religie, de asemenea, să-i îndepărteze sau să ceară să fie 
îndepărtați, dacă acest lucru se impune din motive religioase sau morale. 


1. Este vorba de o consecinţă a can. 804 $ 1. Dat fiind faptul că educaţia 
religioasă catolică este supusă autorităţii Bisericii, aceasta are dreptul — ce se 
revendică în fata oricărei autorităţi umane, fiind parte esenţială a dreptului la 
libertate religioasă — de a interveni în numirea profesorilor de religie, de 
asemenea, să ceară înlăturarea lor, atunci când există motive de religie sau de 
moravuri. 
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O parte a doctrinei susţine că acest canon este aplicabil numai la şcolile care 
depind de autoritatea ecleziastică, pentru că, în caz contrar, s-ar opune în mod 
iremediabil dreptului statelor care, pe de o parte, nu admit ingerinte ale 
Bisericii în şcolile publice şi, pe de altă parte, apără autonomia liberă a celor 
care gestionează şcolile private împotriva eventualelor presiuni sau 
constrângeri din partea entităţilor străine. 

Chiar dacă acest lucru poate fi adevărat pe terenul faptelor, nu trebuie să se 
uite realitatea amintită anterior: competenţa — deci dreptul — pe care o invocă 
Biserica în ceea ce priveşte educaţia religioasă catolică este ratione materiae, 
şi nu în virtutea locului în care se exercită. Pentru aceasta, acest drept este pe 
deplin în vigoare atât pentru şcolile catolice sau de inspiraţie creştină, cât şi 
pentru cele necatolice, publice sau private. Atunci când se neagă dreptul 
Bisericii de a interveni — în ceea ce priveşte idoneitatea cu privire la credință 
sau la moravuri — în numirea sau înlăturarea unui profesor de religie catolică, 
se limitează în mod incorect libertas Ecclesiae, de vreme ce Biserica are 
dreptul de a-şi tutela identitatea. 

Prin urmare, trebuie să se afirme validitatea canonului faţă de orice tip de 
şcoală în care se predă religia catolică. De altfel, ceea ce se stabileşte în can. 
804 $ 2 ar fi lipsit de conţinut dacă, alături de datoria de a veghea asupra 
calităţilor doctrinale şi morale ale profesorilor de religie — care aparţine 
ordinariului locului şi în şcolile necatolice — nu s-ar recunoaşte dreptul de a 
adopta măsuri eficace faţă de numirea sau înlăturarea profesorilor de religie. 

O altă problemă, care nu este în mod specific canonică, este aceea de a căuta 
mecanisme potrivite pentru ca judecata autorităţii ecleziastice referitoare la 
idoneitate să fie primită de orânduiala civilă şi să poată avea influenţă asupra 
situaţiei contractului de muncă al profesorului de religie. 

2. Intervenţia ordinariului locului în privinţa profesorilor de religie catolică 
se concretizează în dreptul său de a-i numi sau aproba. În care cazuri va fi un 
act de numire şi în care numai unul de aprobare? Un sector al doctrinei indică 
unul sau celălalt act în funcție de şcoală, dacă este catolică (numire) sau 
necatolică (aprobare); alţii consideră că numirea are loc numai atunci când 
şcoala depinde de o persoană juridică diecezanä: în celelalte cazuri, ordinariul 
locului are doar dreptul de a aproba numirile care i se propun. Un autor are 
următoarea opinie: 


distincţia pe care o face can. 805 este motivată de diversitatea de regimuri juridice 
care există în materie de şcoală în virtutea diferitelor orânduieli statale, făcând 
abstracţie de caracterul catolic sau necatolic al şcolilor. Aşa încât episcopul va 
numi direct profesorii de religie în toate cazurile în care statutele interne ale 
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instituţiilor şcolare sau legile statale care le reglementează... atribuie autorităţii 
confesionale numirea. În schimb, episcopul... va aproba atunci când numirea 
aparţine altui subiect!!. 


Această ultimă interpretare pare se fie cea mai acceptabilă. De fapt, chiar 
rămânând în cadrul juridic canonic, diferitele grade de legături cu autoritatea 
ecleziastică pe care le au diferitele tipuri de şcoli care dau o educaţie catolică, 
în ele însele nu implică şi nici nu exclud condiţia de numire a profesorilor de 
religie de către ordinariul locului. Această numire va avea loc întotdeauna 
atunci când autoritatea şcolară coincide cu autoritatea diecezană, însă în 
celelalte cazuri va depinde de ceea ce spun statutele şcolii. În orice caz, este 
bine de pus în acord dreptul episcopului diecezan de a reglementa regimul 
general al şcolilor catolice!? si al profesorilor de religie, cu dreptul la fel de 
legitim al celor care conduc şcolile la autonomie, care se extinde şi la admiterea 
profesorilor de la diferitele discipline. 

Nu este vorba de drepturi contrare în aceeaşi materie, care se pot revendica 
de către subiecţii afectaţi, deoarece această viziune este străină de dreptul 
canonic, ci de o slujire reciprocă — conform funcţiilor şi carismelor fiecăruia — 
adusă comuniunii ecleziale. 

3. Odată identificate condiţiile care permit să se discearnă în numirea sau 
aprobarea profesorilor de religie, rămâne de determinat pe ce baze trebuie să 
se facă valorizarea idoneitàtii profesorului de religie catolică. 

Chestiunea este destul de dificilă. O primă problemă apare din obiceiurile 
pentru a revoca în mod legitim idoneitatea; pe de altă parte, vigilenta 
ordinariului locului se extinde la aptitudinea pedagogică a profesorului, de unde 
rezultă că el poate să intervină asupra acestui aspect. 

Expresiile folosite în cele două canoane sunt echivalente? Sunt unii care 
răspund afirmativ, considerând că judecata cu privire la aptitudinea pedagogică 
este inclusă în conceptul amplu de „motive religioase sau morale”, dat fiind că 
o lipsă gravă de aptitudine pedagogică ar dăuna lui bonum religionis. Chiar 
dacă acest lucru este neîndoielnic, totuşi se pare că trebuie făcută distincție 
între cele două nivele de intervenţie a autorităţii ecleziastice. 

În virtutea dreptului divin, aparţine autorităţii ecleziastice judecata cu privire 
la doctrină sau la moravuri, materie asupra căreia magisteriul Bisericii invocă 


!! G. DALLA TORRE, La questione scolastica nei rapporti tra Stato e Chiesa, Bologna 1989, 
43-44. 
1? Cf. CDC, can. 806 $ 1. 
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— fiind instanţă autoritară de autenticitate — o competenţă exclusivă care 
constituie, de asemenea, o datorie la care nu poate să renunţe. În schimb, 
aptitudinea pedagogică — capacitatea de a comunica în mod adecvat 
cunoştinţele care le posedă, în acord cu relația dintre profesor şi elev — se pare 
că nu se poate include în cadrul de competenţă al puterii de magister; de fapt, 
nu face referință la un adevăr revelat, ci constituie o calitate a profesorului care 
are puţin de-a face cu ortodoxia credinţei şi cu morala catolică. Ca o calitate 
umană, trebuie să fie valorizatà de către experți în pedagogie. 

De aceea, la acest prim nivel, care este nivelul propriu al magisteriului 
Bisericii, legat în mod inseparabil de depozitul credinţei, nu se poate vorbi de 
un drept al Bisericii de a judeca aptitudinile pedagogice ale credincioşilor care 
se dedică învăţământului. În schimb, această judecată aparţine autorităţii 
şcolare sau celui care este legitimat să dea titlu de capacitate pentru învățământ. 
Intervenţia autorităţii ecleziastice în ceea ce priveşte aptitudinea pedagogică a 
profesorilor de religie se situează în acest al doilea nivel. Aici, Biserica nu 
acţionează ca interpret autentic al adevărului revelat, ci ca autoritate şcolară, în 
paritate cu orice altă autoritate educativă necatolică sau ca instituţie competentă 
pentru a da titlul care abilitează la predarea religiei catolice. Desigur, dacă se 
consideră că predarea religiei catolice este un oficiu ecleziastic, Biserica s-ar 
afla într-o poziție similară cu cea pe care o are o entitate publică faţă de 
funcționarii săi, cu respectivele puteri juridice de tip administrativ. Dacă, 
dimpotrivă — cum se pare mai exact şi pentru a evita discriminări nejustificate 
între profesorii de religie şi cei de la alte materii — se consideră că profesorul 
de religie are un status juridic identic cu cel al oricărui alt profesor — de vreme 
ce are aceeaşi personalitate, o dată ce a fost declarat capabil de a preda materia 
de religie catolică printr-un titlu care atestă, de asemenea, aptitudinea 
pedagogică, aşa cum este în celelalte discipline — el va fi supus autorității 
ecleziastice, în ceea ce priveşte credinţa şi moravurile, şi autorităţii şcolare, în 
ceea ce priveşte conţinutul profesional al relației de muncă. 

4. Pe de altă parte, configurarea juridică a unei activităţi care să aibă 
relevanţă eclezială nu depinde numai de caracteristicile sale intrinsece, ci şi de 
multiplii factori variabili care pot să conditioneze regimul său juridic. În cazul 
profesorului de religie catolică, în sine, funcţia sa nu intră în cadrul activităţilor 
publice ale Bisericii din punct de vedere instituțional. Totuşi, anumitei 
circumstanţe istorice atât ecleziale, cât şi de relaţii cu comunitatea civilă şi cu 
dreptul său i se poate conferi o dimensiune publică ce trebuie să fie valorificată 
cu prudenţă de către legislator. 
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Aceasta înseamnă că legislaţia particulară dintr-un teritoriu sau eventualele 
acorduri cu autoritatea statală pot să determine pentru profesorii de religie un 
regim juridic similar cu cel al titularilor de oficii ecleziastice, în care caz 
autoritatea Bisericii este responsabilă nu numai de ceea ce se referă la credinţă 
şi morală, dar şi de celelalte aspecte ale acestui munus eclezial. 

În consecinţă, cadrul pe care l-am trasat referitor la acest status juridic al 
profesorului de religie poate să sufere modificări importante, aşa încât să fie 
rezervată autorităţii ecleziastice nu numai judecata cu privire la ortodoxia 
credinţei şi integritatea vieţii creştine a profesorului, ci şi judecata cu privire la 
calităţile pedagogice, judecata ce ar rămâne în afara competenţei sale, mai puţin 
în centre educative care sunt direct dependente de ea. 

Este necesar să se ia în considerare, de la caz la caz, normativa concretă 
existentă în fiecare ţară. 


Riassunto 


Il tema dell’educazione cattolica viene iscritto dal legislatore nel libro III del 
Codice, va le a dire entro la funzione di insegnare della Chiesa. Non si tratta, 
rispetto al Codice del 1917, di un semplice mutamento di ordine sistematico, bensi 
di un modo nuovo di affrontare l’importante tematica dell'educazione e, al suo 
interno, delle scuole, delle università cattoliche e degli istituti di studi superiori, 
delle università e facoltà ecclesiastiche. 

Per quanto riguarda l’istruzione e l’educazione religiosa, il legislatore stabilisce 
il seguente principio generale: ,, All’autorità della Chiesa è sottoposta l’istruzione 
e l’educazione religiosa cattolica che viene impartita in qualunque scuola o viene 
procurata per mezzo di vari strumenti di comunicazione sociale (can. 804 1). Per 
„autorità della Chiesa” si può intendere la Conferenza episcopale, il Vescovo 
diocesano, l’Ordinario del luogo, il Moderatore della scuola cattolica. 

Alla Conferenza episcopale spetta ,, emanare norme generali su questo campo 
d’azione (istruzione ed educazione religiosa cattolica: n.d.r.)” (can. 804 $ 1). Al 
Vescovo diocesano compete regolare l'istruzione e l’educazione religiosa 
cattolica, anche in conformità alle norme emanate dalla Conferenza episcopale, 
e vigilare sulla loro osservanza in tutte le scuole, cattoliche e non cattoliche (can. 
804 $ 1); vigilare e visitare le scuole cattoliche nel suo territorio anche quelle 
fondate e dirette da membri di istituti religiosi (can. 806 $ 1); dare disposizioni 
che concernono l’ordinamento generale della scuola cattolica (can. 806 $1). 
All’Ordinario del luogo compete: provvedere che coloro, i quali sono deputati 
come insegnanti della religione nelle scuole, anche non cattoliche, siano eccellenti 
per retta dottrina, per testimonianza di vita cristiana e per abilità pedagogica 
(can. 804 $ 2); nominare o approvare, per la propria diocesi, gli insegnanti di 


116 


religione di qualunque scuola, e parimenti, se lo richiedano motivi di religione o 
di costumi, di rimuoverli oppure esigere che siano rimessi (can. 805). 


LEGISLAȚIA CIVILĂ 
CU PRIVIRE LA STATUTUL RELIGIEI ÎN ŞCOALĂ 


Avocat Mihaela Ciobanu 
laşi 


1. Art. 29 din Constituţie: 


Libertatea gândirii şi a opiniilor, precum şi libertatea credințelor religioase nu pot 
fi îngrădite sub nici o formă. Nimeni nu poate fi constrâns să adopte o opinie ori 
să adere la o credinţă religioasă, contrare convingerilor sale. 

Libertatea conştiinţei este garantată; ea trebuie să se manifeste în spirit de 
toleranţă şi de respect reciproc. 

Cultele religioase sunt libere şi se organizează potrivit statutelor proprii, în 
condiţiile legii. 

În relaţiile dintre culte sunt interzise orice forme, mijloace, acte sau acţiuni de 
învrăjbire religioasă. 

Cultele religioase sunt autonome faţă de stat şi se bucură de sprijinul acestuia, 
inclusiv prin înlesnirea asistenţei religioase în armată, în spitale, în penitenciare, 
în azile şi în orfelinate. 

Părinţii sau tutorii au dreptul de a asigura, potrivit propriilor convingeri educaţia 
copiilor minori a căror răspundere le revine. 


2. Legea privind regimul general al cultelor religioase 


Art. 1: „Statul român respectă şi garantează libertatea de gândire, de conştiinţă, 
de credinţă şi de religie oricărei persoane de pe teritoriul României, în 
conformitate cu Constituţia, cu legile ţării, cu pactele şi cu tratatele internaţionale 
la care România este parte. Aceste libertăţi nu pot fi îngrădite sub nici o formă”. 
Art. 2: „Libertatea religioasă cuprinde libertatea fiecărei persoane de a avea sau 
de a adopta o religie sau o credinţă religioasă la libera sa alegere, libertatea de a-şi 
exercita propria credinţă religioasă, precum şi dreptul de a-şi manifesta religia 
individual sau în colectiv, atât în particular, cât şi în public, de a apăra, a respecta 
şi a practica riturile. Presupune, de asemenea, dreptul de a-şi schimba religia sau 
credinţa religioasă. 

Nimeni nu poate fi constrâns să adopte o opinie sau să adere la o credinţă 
religioasă contrar convingerilor sale”. 

Art. 3: „Părinţii sau reprezentanţii legali ai minorilor au dreptul să-şi educe copiii 
în religia lor sau în religia pe care o doresc”. 
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Art. 36: „Cultele religioase au dreptul să asigure învăţământul religios în şcolile 
de stat...” 

Art. 40: „Cultele religioase au dreptul să înfiinţeze şi să administreze unităţi de 
învăţământ pentru pregătirea personalului de cult, predarea religiei, asistenţa 
social-caritativă, patrimoniu, cultură şi artă religioasă, precum şi alte specializări 
necesare activităţii lor religioase”. 

Art. 42: „Cultele religioase răspund de elaborarea planurilor şi a programelor de 
învăţământ pentru învăţământul teologic preuniversitar, precum şi de elaborarea 
programelor pentru predarea religiei. Acestea se avizează de către Secretariatul de 
Stat pentru Culte şi se aprobă de Ministerul Educaţiei Naţionale”. 

Art. 43: „Personalul didactic din unităţile de învăţământ ale cultelor religioase 
integrate în învăţământul de stat se numeşte de către Ministerul Educaţiei 
Naţionale, în conformitate cu prevederile legale, cu acordul prealabil al organelor 
statutare ale cultelor religioase în cauză”. 


3. Legea nr. 84/1995 — legea învăţământului (modificată prin O.G. nr. 
36/1997 şi prin legea nr. 151/1999). 


Art. 5: „Cetăţenii României au drepturi egale de acces la toate nivelurile şi 
formele de învăţământ, indiferent de condiţia socială şi materială, de sex, rasă, 
naţionalitate, apartenenţă politică sau religioasă”. 

Art. 9: „Planurile-cadru ale învățământului primar, gimnazial, liceal şi profesional 
includ Religia ca disciplină şcolară, parte a trunchiului comun. Elevul, cu acordul 
părinţilor sau al tutorelui legal instituit, alege pentru studiu religia sau confesiunea. 
La solicitarea scrisă a părinţilor sau a tutorelui legal instituit, elevul poate să nu 
frecventeze orele de religie. În acest caz, situaţia şcolară se încheie fără această 
disciplină. În mod similar se procedează şi pentru elevul căruia, din motive 
obiective, nu i s-au asigurat condițiile pentru frecventarea orelor la această 
disciplină”. 

Art. 158: „În învăţământul preuniversitar, formațiunile de studiu cuprind grupe, 
clase sau ani de studiu, după cum urmează: 

a) grupa cuprinde în medie 15 preşcolari sau elevi, dar nu mai puţin de 10 şi nu 
mai mult de 20; prin excepţie, inspectoratul şcolar poate aproba grupe cuprinzând 
cel putin 7 preşcolari sau elevi; 

b) clasa din învățământul primar are în medie 20 de elevi, dar nu mai puţin de 10 
şi nu mai mult de 25; 

c) clasa din învățământul gimnazial are în medie 25 de elevi, dar nu mai puţin de 
10 şi nu mai mult de 30; 

d) clasa sau anul de studiu din învățământul profesional, liceal sau postliceal are 
în medie 25 de elevi, dar nu mai puţin de 15 şi nu mai mult de 30. 
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Situatiile speciale privind formațiunile de elevi sau de preşcolari din grupa mare 
aflate sub efectivul minim se aprobă de M.E.N.”. 


4. Decizia Curţii constituţionale nr. 72 din 24.07.1995 


Decizia confirmă art. 9 din Legea nr. 84/1995 — legea învăţământului (modificată 
prin O.G. nr. 36/1997 şi prin legea nr. 151/1999). 


Kk K 


Legislația civilă cu privire la predarea religiei în şcoală este săracă, acest 
domeniu de activitate fiind reglementat în mod expres doar prin art. 9 din legea 
învățământului (legea nr. 84/1995 modificată prin O.G. nr. 36/1997 si legea 
151/1999) care prevede: „Planurile-cadru ale învățământului primar, gimnazial, 
liceal si profesional includ Religia ca disciplină şcolară, parte a trunchiului 
comun. Elevul, cu acordul părinților sau al tutorelui legal instituit, alege pentru 
studiu religia si confesiunea. La solicitarea scrisă a părinților sau a tutorelui 
legal instituit, elevul poate să nu frecventeze orele de religie. În acest caz, 
situația şcolară se încheie fără această disciplină. În mod similar se procedează 
şi pentru elevul căruia, din motive obiective, nu i s-au asigurat condițiile pentru 
frecventarea orelor la această disciplină”. 

Inițial, acest text de lege a avut o altă formulare (în învățământul primar 
religia este disciplină obligatorie, în învăţământul gimnazial este opțională, iar 
în învățământul liceal si profesional este facultativă), dar el a fost modificat ca 
urmare a sesizărilor făcute de un număr de 57 de deputați care au considerat că 
prin formularea „în învățământul primar religia este obligatorie” se instituie 
obligativitatea studiului religiei în ciclul primar şi se aduce atingere 
prevederilor constituţionale ale art. 29 al.1, 2 si 6 privind libertatea conştiinţei: 

— „libertatea gândirii şi a opiniilor, precum şi libertatea credințelor religioase 
nu pot fi îngrădite sub nici o formă. Nimeni nu poate fi constrâns să adopte o 
opinie ori să adere la o credinţă religioasă, contrare convingerilor sale; 

— libertatea conştiinţei este garantată; ea trebuie să se manifeste în spirit de 
toleranţă şi de respect reciproc; 

— părinţii sau tutorii au dreptul de a asigura, potrivit propriilor convingeri 
educaţia copiilor minori a căror răspundere le revine”. 

În urma interpretării juridice a acestui text de lege, s-a ajuns la concluzia că 
dreptul de „a alege” semnifică şi posibilitatea de a nu avea nici o opţiune 
religioasă, iar alegerea, cu acordul părintelui sau al tutorelui legal instituit, 
asigură dreptul reprezentanţilor legali ai copilului de a decide, potrivit 
propriilor convingeri, în legătură cu educaţia copiilor minori, ca expresie a 
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autoritätii pärintesti. Includerea in invätämäntul primar a religiei ca disciplinä 
obligatorie nu înseamnă obligativitatea religiei pentru elevi, nesocotindu-se 
dreptul părintelui sau al tutorelui de a asigura educaţia copiilor minori potrivit 
propriilor convingeri, ci priveşte includerea religiei ca disciplină în planurile 
de învăţământ, religia şi confesiunea rămânând să fie alese sau nu. 

Conform reglementărilor în vigoare, la gimnaziu, religia va fi introdusă în 
planul de învățământ, iar pentru cei care nu optează pentru religie, M.E.N. va 
introduce ca alternativă şi o altă disciplină. Elevii care nu doresc să participe 
la orele de religie sunt obligaţi ca, la începutul anului şcolar, prin părinţii lor, 
să depună o cerere scrisă în care să-şi arate opţiunea lor: de a participa sau nu 
la orele de religie. În cazul în care nu vor alege ca obiect de studiu religia, în 
locul acesteia trebuie să opteze pentru o altă disciplină din cele prevăzute ca 
alternativă în programa şcolară. Elevii care nu şi-au formulat în scris opţiunea 
lor, dar nici nu participă la orele de religie, vor rămâne cu situaţia neîncheiată 
la acest obiect. 

Predarea religiei se face doar în spaţiile de învățământ din incinta şcolilor, 
cu respectarea prevederilor planurilor de învăţământ, a programelor şcolare şi 
a legislației specifice învățământului. Religia va fi inclusă în orarul şcolii, iar 
evaluarea cunoştinţelor se va face în conformitate cu prevederile 
regulamentelor şcolare. Cadrele didactice vor fi încadrate prin concurs 
organizat de inspectoratele şcolare judeţene; pentru prezentarea la concurs 
candidaţii trebuie să prezinte şi o recomandare din partea cultului care se referă 
la ţinuta morală a candidatului. Normarea şi salarizarea orelor de religie se face 
conform Statutului personalului didactic şi reglementărilor M.E.N. 

Formațiunile de studiu vor fi constituite conform art. 158 din Legea 
84/1995: 

„Aceste formaţiuni cuprind grupe, clase sau ani de studiu: 

a) grupa cuprinde în medie 15 preşcolari sau elevi, dar nu mai puţin de 10 
şi nu mai mult de 20; prin excepţie, inspectoratul şcolar poate aproba grupe 
cuprinzând cel puţin 7 preşcolari sau elevi; 

b) clasa din învățământul primar are în medie 20 de elevi, dar nu mai puţin 
de 10 şi nu mai mult de 25; 

c) clasa din învăţământul gimnazial are în medie 25 de elevi, dar nu mai 
puţin de 10 şi nu mai mult de 30; 

d) clasa sau anul de studiu din învățământul profesional, liceal sau postliceal 
are în medie 25 de elevi, dar nu mai puţin de 15 şi nu mai mult de 30. 

Situatiile speciale privind formațiunile de elevi sau de preşcolari din grupa 
mare aflate sub efectivul minim se aprobă de M.E.N.”. 
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Pentru grupurile de elevi constituite sub efectivul legal, activitatea poate fi 
salarizatä din fondurile proprii ale cultului. 

De menţionat faptul că nici un elev nu poate fi obligat să participe la alte ore 
de religie decât cele ale confesiunii din care face parte, fără consimţământul 
său; în caz contrar, se încalcă drepturile constituţionale prevăzute de art. 29 şi 
art. 1 din Legea cultelor religioase. De asemenea, nici profesorii nu pot lucra 


cu un număr mai mare de elevi decât cel prevăzut de dispoziţia art. 158 din 
Legea 84/1995. 


FILOZOFIA EDUCATIVĂ A ŞCOLII CATOLICE 


Fr. Antxon Andueza, 
F.S.C., Pildeşti (jud. Neamţ) 


1. „Prezenţa Bisericii în domeniul şcolar se manifestă în mod deosebit prin 
şcoala catolică. Desigur, ea urmăreşte, mai puţin decât celelalte şcoli, scopuri 
culturale şi formarea umană a tinerilor. Dar elementul ei caracteristic este 
crearea în comunitatea şcolară a unei atmosfere insufletite de spiritul 
evanghelic al libertății şi iubirii, ajutarea adolescenților pentru ca, o dată cu 
dezvoltarea personalităţii proprii, să crească şi conform cu făptura cea nouă în 
care au fost transformați prin Botez si, în sfârşit, orientarea întregii culturi 
umane spre vestea mântuirii, astfel încât cunoaşterea pe care elevii o dobândesc 
treptat despre lume, viaţă si om să fie luminată de credinţă. În acest fel, şcoala 
catolică, având deschiderea cuvenită faţă de exigenţele progresului actual, îşi 
educă elevii la promovarea eficientă a binelui cetăţii pământeşti şi îi pregăteşte 
la slujire în vederea răspândirii împărăției lui Dumnezeu pentru ca, ducând o 
viață exemplară şi apostolică, aceştia să devină plămadă de mântuire pentru 


ws 


comunitatea umană” (GE 8). 


2. Şcoala şi Biserica merg mână în mână de secole. Şi este ceva normal 
pentru că amândouă centrează activitatea lor în jurul omului şi fiecare, în 
domeniul propriu, încearcă să ajute persoana şi comunitatea umană să ajungă 
la realizarea deplină. Putem spune că, la început, atât naşterea unor institute 
religioase catolice orientate spre educaţie, cât şi prezenţa unor persoane cu 
chemare evanghelizatoare în acest domeniu şcolar au fost cerute de „necesitatea 
de a da un răspuns, de a se dărui acelora de care nimeni nu se ocupa; de a face 
ceea ce nimeni nu făcea” (Ursulinele, sfântul Iosif Calasanz, sfântul loan 
Baptist de la Salle, Don Bosco...). Aşa a fost în trecut, dar nu suntem în secolul 
al XVII-lea. În zilele noastre, avem o evidenţă istorică: educaţia este un 
domeniu de care se ocupă puterile publice, autoritățile civile, guvernele şi 
diferite instituţii particulare neconfesionale. În acest context, la începutul celui 
de al treilea mileniu, ne punem mai multe întrebări: 

— Când vorbim de „şcoala catolică”, ce înţelegem? 

— Are sens astăzi o şcoală catolică, o şcoală confesională? 

— Ce rol, ce semnificaţie socială au şcolile confesionale catolice? 
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— Nu este de ajuns prezenţa unor profesori creştini, care activează în orice 
şcoală, fără „un nume de familie”? 

— Într-o lume globalizatà, care încearcă să reducă diferenţele chiar dacă nu 
reuşeşte, trebuie să mai fie astăzi şcoli catolice? 


3. Din punct de vedere juridic, răspunsul la prima întrebare, adică ce este o 
şcoală catolică, este uşor şi-l găsim în canonul 803 al Codului de drept canonic: 
„Scoala catolică este şcoala condusă de autoritatea ecleziastică competentă sau 
de o persoană juridică ecleziastică publică, ori şcoala recunoscută ca atare de 
autoritatea ecleziastică, printr-un document scris”. 

Este o şcoală care se naşte din exercitarea unui drept: acela al libertăţii de 
educaţie recunoscută de legile internaţionale care afirmă că orice persoană 
fizică sau juridică are dreptul de a crea instituţii educative şi concretizată de 
legile unor ţări („Statul promovează principiile învățământului democratic si 
garantează dreptul la educaţie diferențiată, pe baza pluralismului educational” 
— art. 5 $ 2 din Legea învățământului; „Învăţământul particular constituie o 
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alternativă la învățământul de stat sau îl completează” — art. 103 $ 1). 


4. Totuşi, cred că nivelul juridic este un minim extern. Sper că cel puţin un 
lucru este clar pentru toţi: catolicitatea unei şcoli se poate judeca mai bine după 
adevărul unor fapte, decât pentru că aşa atestă unele documente. Răspunsul la 
această primă întrebare, precum şi la celelalte, nu poate veni decât de la 
convingerea că şcoala catolică oferă o alternativă. O educaţie într-adevăr 
evanghelizatoare trebuie să se caracterizeze prin faptul de a avea o altă logică, 
de a pune accentele altfel, de a fi o alternativă care să nu se mulțumească cu a 
oferi un mai mare grad de eficacitate la nivel intelectual, de disciplină sau 
condiţii şi mijloace mai performante. O educaţie alternativă trebuie să facă ceea 
ce alţii nu fac, trebuie să schimbe definiţia problemei, să se centreze asupra 
finalitàtilor. Nu contează atât de mult CUM, ci PENTRU CE. 

În acest sens, sunt diferiţi autori care subliniază faptul că, pentru a putea 
vorbi despre şcoală catolică, trebuie îndeplinite cel puţin cinci condiţii: 

a) Fundamentul unei şcoli catolice (sau creştine) este creştinătatea 
educatorilor, a comunităţii educative. Şi acest lucru înseamnă un ansamblu de 
atitudini permanente care se arată, de exemplu, atunci când se face selecția 
elevilor, nu după criterii de prestigiu social sau de putere economică, ci altfel; 
sau când există preocupare pentru o actualizare permanentă sau se face un efort 
de sensibilizare a constiintelor față de problemele umane şi, deci, faţă de 
valorile evanghelice. Este o bază de credinţă care se traduce într-o pasiune 
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pentru a cunoaşte, într-o curiozitate fără limită pentru adevăr, într-o atitudine 
de apropiere faţă de nevoile istorice ale oamenilor, într-o experienţă reală a lui 
Dumnezeu şi o cunoaştere adâncă a lui Isus Cristos, piatra unghiulară în orice 
instituție creştină. Educatorii sunt primii responsabili de crearea unui stil 
specific creştin care să fie particularitatea şcolii (din cuvintele unui teolog 
spaniol, Olegario Gonzalez de Cardenal). 

b) O şcoală catolică, o şcoală creştină are o viziune despre om care înţelege 
persoana umană ca subiect activ, responsabil, liber, solidar şi protagonist al 
istoriei. Nu poate fi vorba de un proiect pur teoretic, ci de un proiect întrupat 
în viaţă şi în organizarea şi metodologia şcolii. Este o şcoală configuratà pentru 
„persoana” umană. Persoanele sunt centrul proiectului educativ. Nu este o 
şcoală neutră, aseptică. 

c) Trebuie să fie cu adevărat ŞCOALĂ, adică o comunitate educativă 
caracterizată prin competenţa profesională a cadrelor didactice, prin atitudinea 
de formare permanentă, prin respectul faţă de elevi, printr-un stil de relaţii cu 
elevii personal şi prietenos, prin încrederea în posibilităţile persoanei, prin 
metodologia riguroasă de lucru, prin deschiderea unei participări active din 
partea elevilor şi a părinţilor. 

Nu trebuie să se izoleze de celelalte instituţii educative. Este în slujba 
societăţii, are un rol social şi trebuie să cultive relaţiile cu lumea politică, cu 
cea economică, cu lumea culturii... Nu se naşte ca o inițiativă „ghetou”, închisă 
pentru cei care nu sunt catolici, ci deschisă pentru toţi cei care sunt de acord cu 
propunerea sa educativă. Este şi loc de întâlnire, de dialog între tineri de 
credinţe şi atmosfere sociale diferite. 

Este o şcoală care se integrează în planurile şcolare şi în legislaţia fiecărei 
țări atât timp cât acestea respectă drepturile fundamentale ale omului, începând 
cu respectul vieţii şi libertatea religioasă. 

d) Trebuie să fie un loc de explicaţie a mesajului evanghelic, de prezentare 
vie şi explicită a evangheliei, un loc de acţiune pastorală adevărată şi specifică 
pentru că participă la misiunea evanghelizatoare a Bisericii şi este loc de 
experienţă eclezială. În acest sens, Congregația pentru Educaţia Catolică, în 
documentul publicat în decembrie 1997 şi intitulat Școala catolică în pragul 
celui de al treilea mileniu, aminteşte că: 


Prezenţa persoanelor consacrate în comunitatea educativă este indispensabilă 
pentru că ei sunt în măsură să ducă la îndeplinire o activitate educativă eficace. 
Prezenţa, în acelaşi timp, a călugărilor şi a cälugäritelor, precum şi a preoţilor si 
a laicilor, oferă elevilor o imagine vie a Bisericii şi facilitează cunoaşterea 
bogățiilor sale. 
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Pe aceastä dimensiune eclezialä se bazeazä si caracteristica scolii catolice 
de a fi o şcoală pentru toţi, dar care acordă prioritate şi o atenţie specială celor 
mai slabi, săraci, marginalizati. 

e) În sfârşit, este cadrul ideal pentru acest dialog permanent între credință si 
cultură, pentru a se prezenta şi a se confrunta cu alte oferte de sens şi de adevăr 
pe care lumea noastră le oferă. În proiectul educativ al şcolii catolice nu poate 
exista despărțire între momente de învăţare ştiinţifică şi momente de educaţie. 
Fiecare disciplină trebuie să prezinte ştiinţă, valori de asimilat şi adevăruri de 
descoperit. 

Finalitatea şcolii catolice este, pe de o parte, dezvoltarea personalităţii 
integrale a elevilor, pornind de la o viziune creştină despre om, şi, pe de altă 
parte şi în consecinţă, progresiva transformare şi îmbunătăţire a mediului 
înconjurător, atât social, cât şi eclezial. Şcoala va reuşi în misiunea sa când va 
ajuta în mod eficace elevii „să fie, să trăiască şi să convietuiascä”, când îi va 
ajuta să înţeleagă că „a fi” este mai important decât „a avea”, când le va asigura 
o formare morală solidă şi elevii vor învăţa că acest drum spre maturitate nu-l 
pot face singuri, deoarece omul este o fiinţă în comuniune, care trebuie să se 
angajeze într-o muncă solidară. 


5. Să tragem unele concluzii. Ne aflăm la începutul unui nou mileniu. Şcoala 
catolică, acolo unde există, se confruntă cu noi provocări care provin din 
contextul social şi politic. Se vorbeşte despre pluralism generalizat, despre 
criză de valori, despre relativism moral, despre subiectivism şi nihilism... Unele 
guverne nu agreează o şcoală confesională şi nu o ajută deloc... În societăţile 
occidentale tradiţional creştine, credinţa creştină, care era o referinţă şi o sursă 
de lumină, este din ce în ce mai marginalizată... 

Pe de altă parte, şcoala trăieşte în această încrucişare de probleme care 
tulbură acest început de mileniu. Adolescentii şi tinerii care o frecventează 
trăiesc dificultăţile acestor vremuri. Se găsesc acolo elevi care fug de orice 
efort, sunt incapabili de sacrificiu, nestatornici, lipsiţi de modele de referinţă... 
Din ce în ce mai mult, elevii şcolilor catolice arată o anumită apatie față de 
problemele etice şi religioase, dacă nu chiar o ignoranță completă. Sunt 
interesaţi mai mult de o diplomă, de o formare la nivel înalt şi de o pregătire 
profesională de calitate. 

Gândindu-ne la alte domenii, trăim momente de intransigentà, de 
nationalisme închise, de rasism, de confruntări violente, de intolerantä si 
fanatism... 
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In acest context, scoala catolicä este chematä la o reinnoire curajoasä. Nu 
este vorba de o simplä adaptare, ci de un impuls misionar, de a colabora la 
această nouă evanghelizare la care ne invită Sfântul Părinte loan Paul al II-lea. 
Şi, în această reînnoire şi evanghelizare, trebuie să aibă o identitate proprie, 
particularizată, prin atitudini de dialog, respect şi toleranţă. 

Pe lângă acestea, şcoala catolică trebuie să ofere tinerilor mijloace adecvate 
pentru a-şi găsi un loc într-o societate caracterizată de tehnică şi ştiinţă dar, în 
acelaşi timp, trebuie să ofere o formare solidă de tip creştin. 

Va face acest lucru dacă îndeplineşte cele cinci condiţii despre care vorbeam 
mai sus. 

Dar, în plus, trebuie să fie imaginativă, creativă, curajoasă în cercetarea de 
metode pedagogice noi; trebuie să scape de mediocritate, de rutină şi să meargă 
în avangardă, fiind flexibilă pentru a se adapta mereu la noutățile lumii de 
astăzi şi pentru a oferi răspunsuri actuale şi de calitate la întrebările pe care 
oamenii de aici şi de astăzi şi le pun. 

Evident, vom putea spune că toate acestea sunt idealuri, dar orice proiect 
este un ideal. Realitatea ne situează mult sub aceste niveluri despre care am 
vorbit. Totuşi, nu este vorba de o utopie, de ceva irealizabil. Va deveni 
realitate, ne vom apropia din ce în ce mai mult de aceste realizări dacă, în 
primul rând, noi, profesorii creştini care activăm în şcoli, suntem conştienţi de 
propria noastră identitate; dacă comunitatea educativă îşi revizuieşte şi 
evaluează frecvent experienţele trăite pentru a putea învăţa şi merge mai 
departe; şi dacă întreaga comunitate creştină, adică Biserica, înţelege că este 
responsabilitatea ei să susțină această şcoală, convinsă de faptul că ea îi poate 
ajuta pe tineri să devină constructori unei lumi mai drepte, mai umane şi mai 


creştine. 
Kk k 


Propunerea educativă a şcolii profesionale „La Salle” 


Şcoala profesională „La Salle” din Pildeşti s-a născut ca o alternativă şi un 
răspuns social la dreptul fiecăruia la o educaţie de calitate. Ea completează 
acţiunea educativă a familiei, pentru că părinţii sunt primii educatori şi au 
dreptul de a alege tipul de educaţie pe care o doresc pentru copii lor. 

Biserica Catolică, în calitatea ei de comunitate de credincioşi, se face 
prezentă în mijlocul pluralismului social, cultural şi religios al societăţii noastre 
prin instituţii educative proprii. Această şcoală „La Salle” este una dintre ele 
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si, ca atare, îşi fundamentează acţiunea educativă pe o concepţie creştină despre 
lume şi om. 

Şcolile „La Salle” promovează dăruirea generoasă a educatorilor, crearea 
unei atmosfere de prietenie şi fraternitate, deschiderea faţă de toţi, dar, mai ales, 
faţă de cei nevoiaşi, şi încearcă întotdeauna să dea un răspuns necesităţilor reale 
ale elevilor şi ale societăţii. 

Obiectivele prioritare ale acţiunii noastre educative sunt dezvoltarea 
integrală şi armonioasă a tuturor capacităţilor elevilor noştri, formarea lor în 
respectul față de drepturile şi libertățile fundamentale şi pregătirea lor pentru 
a participa în mod activ, competent şi critic în viaţa profesională, socială şi 
culturală. 

Propunerea noastră educativă pretinde ca elevul să devină propriul său 
stăpân, liber şi responsabil. În acest scop, încercăm să-i facilităm însuşirea 
acelor cunoştinţe, îndemânări şi atitudini necesare pentru dezvoltarea 
personalităţii sale integrale, să-l stimulăm să devină capabil de opţiuni libere 
şi responsabile şi să-şi însuşească o ierarhie de valori care să dea sens vieţii 
sale. 

Comunitatea educativă este compusă din toţi aceia care intervin în viaţa 
centrului: membrii Asociaţiei „Institutul Sfântul loan de La Salle”, care a 
înfiinţat această instituţie, Fraţii Şcolilor Creştine, care o conduc, profesorii, 
elevii, părinţii şi personalul auxiliar. 

Asociaţia „Institutul Sfântul loan de La Salle”, împreună cu Congregația 
„Fraţii Şcolilor Creştine”, stabilesc şi asigură continuitatea principiilor care 
definesc stilul de educaţie în această şcoală, care merge în continuitate cu tipul 
de şcoală şi de educaţie gândite cu peste 300 de ani în urmă de sfântul loan de 
La Salle şi care şi astăzi sunt vii şi se reînnoiesc mereu: 

— ne propunem să stimulăm crearea unui climat de participare care să facă 
posibilă coresponsabilitatea; 

— acordăm o importanţă deosebită muncii intelectuale şi pregătirii 
profesionale serioase pentru ca elevul să ajungă la maximul posibilităţilor sale; 

— dorim să sprijinim folosirea formativă a timpului liber, practicarea 
sportului, organizarea de grupuri şi asociaţii şi să orientăm întrebările şi 
nedumeririle religioase ale elevilor; 

— vrem să promovăm participarea tuturor după capacităţile şi posibilitățile 
fiecăruia pentru îmbogățirea reciprocă. 

Elevul din această şcoală va fi educat pentru a deveni: 

— o persoană trează, conştientă de propria sa demnitate, care dezvoltă 
propriile capacităţi şi se deschide cu încredere spre Transcendent; 
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— o persoană cinstită şi sinceră, metodică şi harnicä, cu o ţinută morală şi o 
pregătire profesională ireproşabile; 

— o persoană solidară, deschisă faţă de toţi, dispusă să colaboreze, să 
slujească şi să împartă; 

— o persoană conştientă de propriile drepturi, dar şi de propriile datorii şi 
obligaţii; 

— o persoană care luptă pentru dreptate şi solidaritate împotriva oricărui fel 
de marginalizare socială, care caută pacea între oameni şi binele comun; 

— o persoană care trăieşte cu bucurie valorile creştine, încercând să-şi 
construiască propria personalitate după modelul lui Isus Cristos. 
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ŞCOALA CATOLICĂ 


Fr. Antonio Perera, 
F.S.C., laşi 


1. Un sentiment de admiraţie 


Începem prin a ne exprima admiraţia faţă de profesorii şi profesoarele de 
religie care îşi desfăşoară misiunea lor cu elan şi generozitate, în condiţii 
deseori grele. Cunoastem, din experienţă, realitatea orelor de religie atât la ţară, 
cât şi în oraşe. Multe circumstanţe referitoare la orar, la profilul grupelor, la 
manuale şi materialul didactic şi încă altele nu sunt întotdeauna favorabile. 
Însă, în general, sunt abordate cu curaj şi responsabilitate, obținându-se o bună 
desfăşurare a învăţământului religios. 


2. Şcoli creştine 


Sfântul loan de La Salle (1651-1717), când a întemeiat instituţia sa, prezentă 
de mult în România, a denumit-o „Freres des Ecoles Chrétiennes” (Fraţii 
Şcolilor Creştine). Vorbind acum despre şcoala catolică, ne putem întreba de 
ce a preferat el adjectivul creştin. Chiar dacă în Franţa fuseseră confruntări 
între catolicism şi protestantism — şi el s-a distins prin fidelitatea sa față de 
Roma —, sfântul educator a ales expresia „şcoli creştine”. Motivele precise nu 
ne sunt clare: probabil nu prea existau în Franţa lui Ludovic al XIV-lea şcoli 
de alte confesiuni, faţă de care trebuia o diferențiere; dar mai mult l-ar fi 
influenţat propria semnificaţie a termenului creştin. Sfântul loan de La Salle îl 
foloseşte foarte des. Expresia „l’esprit du christianisme” este pentru el una 
predilectă. Scopul educaţiei pe care el doreşte să o sădească ori să o „insufle” 
copiilor şi tinerilor este acest spirit al creştinismului, care, mai întâi, trebuie să 
fie viu în educatorii lor”. 

O şcoală catolică este, în primul rând, o şcoală creştină, adică o şcoală care 
îl are în centru pe Isus Cristos şi care este orientată după criterii evanghelice. 


! Cf. S. GALLEGO, San Juan Bautista de La Salle, I, B.A.C., Madrid 1986, 177 (despre 
denumirea Institutului), 578-579. 330-333 (despre romanitatea fondatorului). 
? S. GALLEGO, San Juan Bautista de La Salle, II, 874. 
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Şcoala catolică este un loc în care Isus Cristos este anunţat şi mărturisit cu 
viaţa; un mediu deschis tuturor, chiar şi celor care sunt defavorizati social; o 
instituţie care se află într-o strânsă relaţie cu celelalte instituţii care au aceeaşi 
denumire creştină fundamentală. 


3. Catolicitate 


În exprimarea curentă, termenul catolic îl folosim în două sensuri: unul 
restrâns, confesional (şi atunci facem distincţie între catolic, ortodox, reformat, 
neoprotestant...) şi altul larg, cu semnificaţia de universal sau întreg. La acest 
al doilea sens se gândesc creştinii de diferite confesiuni când mărturisesc 
împreună acelaşi articol de credinţă despre „sfânta Biserică catolică”. 

Însă, când ne referim la şcoală catolică, deşi avem în vedere ambele sensuri, 
ne referim mai mult la cel de-al doilea. Nu putem trece peste aspectele 
„confesionale”, deoarece unele tin de legitima varietate de tradiţii, iar altele de 
ceea ce noi considerăm ca patrimoniu esenţial catolic (în sens de universal, 
integral), chiar dacă nu este recunoscut de toţi. Dimensiunea ecumenică 
aparţine şcolii catolice, pentru că, în multe locuri, ea nu este doar pentru 
catolici, ci pentru toţi, iar acest fapt este favorizat de migrații şi de pluralismul 
cultural: „Şcoala catolică poate îmbrăca forme diferite, după împrejurările 
locale. Biserica dă o mare preţuire şi şcolilor catolice care, mai ales pe teritoriul 
Bisericilor tinere, sunt frecventate şi de elevi necatolici” (GE 9). 


4. Şcoala catolică şi catolicii la şcoală 


Ambele realităţi merită atenție. Prima are la noi o pondere foarte mică, în 
timp ce a doua este aceea în care participăm aproape toţi cei prezenţi. Este şi 
situaţia cea mai frecventă în Biserică, asupra căreia Conciliul al II-lea din 
Vatican atrage în mod special atenţia: 


Biserica trebuie să fie prezentă cu afecţiune şi ajutor deosebit față de cei care nu 
sunt educati în şcoli catolice şi al căror număr este foarte mare. Ea poate să facă 
acest lucru prin mărturia vieţii profesorilor şi directorilor, prin acţiunea apostolică 
a elevilor si, mai ales, prin activitatea preoţilor şi laicilor care transmit învăţătura 
mântuirii în modalităţi corespunzătoare diferitelor vârste şi împrejurări (GE 7). 


5. „Deosebita importanţă a educaţiei” 


Cu aceste cuvintelor începe declaraţia despre educaţia creştină a Conciliului 
al II-lea din Vatican, din anul 1965: Gravissimun educationis momentum. 
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Însemnătatea educaţiei rezultă din importanţa ei pentru viaţa omului şi pentru 
dezvoltarea societăţii. Declaraţia se referă la educația creştină, şi nu strict la 
şcoala catolică. Acesteia din urmă îi este dedicată aproximativ o treime din 
text. 

Înainte de a vorbi despre şcoala catolică, sunt afirmate şi motivate două 
drepturi fundamentale: dreptul universal la educaţie (nr. 1) şi dreptul tuturor 
creştinilor la educația creştină (nr. 2). Cei care au datoria de a duce aceste 
drepturi la îndeplinire sunt părinţii, societatea civilă şi Biserica. „Familia este 
prima şcoală a virtuţilor sociale”, o ambiantä unde „copiii trăiesc pentru prima 
dată experienţa unei vieți sociale sănătoase şi a Bisericii” (nr. 3). „Între toate 
mijloacele de educaţie, şcoala are o importanţă deosebită”, deoarece cultivă în 
mod armonios mai multe facultăţi ale omului (nr. 5). În promovarea educaţiei 
şi culturii, statul are un rol foarte important, dar nu exclusiv: „Trebuie să 
asigure dreptul copiilor la educaţie şi să dezvolte întregul sistem şcolar, având 
mereu în fata ochilor principiul subsidiaritàtii şi excluzând orice monopol 
asupra şcolii” (nr. 6). Prin efortul tuturor celor care au responsabilitate în 
educaţie, formarea morală şi religioasă trebuie să fie oferită în toate şcolile. 
„Biserica felicită autorităţile civile care, ţinând seama de pluralismul societăţii 
de astăzi şi garantând libertatea religioasă, sprijină familiile pentru ca, în toate 
şcolile, copiii să poată primi o educaţie conformă cu principiile morale şi 
religioase ale familiilor lor” (nr. 7). 


6. Școala catolică 


Şcoala catolică este, în primul rând, o şcoală, adică o instituţie educativă ce 
„urmăreşte, nu mai puţin decât celelalte şcoli, scopuri culturale şi formarea 
umană a tinerilor”. Ca şcoală, se deosebeşte de alte instituţii bisericeşti 
educative pentru copii şi tineri. Nu este mediul specific al catehezei, însă o 
promovează într-un fel sau altul. „Prin organizarea şi climatul său, şcoala 
creştină uşurează cateheza”. 

Declaraţia conciliară precizează „elementul caracteristic al şcolii catolice”, 
care, de fapt, devine triplu: a) crearea unei ambiante însufletite de valori 
evanghelice; b) educarea credinţei, ajutändu-i pe cei botezați să trăiască 
asemenea unor adevăraţi creştini; c) orientarea culturii în armonie cu credinţa: 


3 Regula F.S.C., 15a. Când Conciliul se referă la „elementul caracteristic al şcolii catolice”, 
punctul al doilea include o dimensiune clar catehetică. Textul este copiat în aceasta pagină. 
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Elementul ei caracteristic este crearea în comunitatea şcolară a unei atmosfere 
însufletite de spiritul evanghelic al libertăţii şi iubirii, ajutarea adolescenților 
pentru ca, o dată cu dezvoltarea personalităţii proprii, să crească şi conform cu 
făptura cea nouă în care au fost transformați prin Botez şi, în sfârşit, orientarea 
întregii culturii umane spre vestea mântuirii, astfel încât cunoaşterea pe care o 
dobândesc treptat despre lume, viaţă şi om să fie luminată de credinţă (GE 8). 


Conciliul recunoaşte că „şcoala catolică îşi păstrează, şi în împrejurările 
actuale, importanţa ei cu totul deosebită”; de aceea „reafirmă dreptul Bisericii 
de a întemeia şi conduce în mod liber şcoli de toate felurile şi gradele”. Pentru 
a-l garanta şi pentru ca să-i corespundă o realitate satisfăcătoare, declaraţia face 
apel la părinți şi la profesori (nr. 8). Aşa cum s-a vorbit despre rolul însemnat 
al educatorilor catolici în şcolile de stat sau particulare necatolice, se afirmă şi 
că, în şcolile catolice, „slujirea îndeplinită de profesori este un apostolat 
autentic, deosebit de adecvat şi necesar în vremurile noastre” (nr. 8). 

Şcoala catolică poate fi de mai multe feluri. În contextul său istoric (1965), 
Conciliul considera necesare în special „şcolile profesionale şi tehnice, 
instituţiile pentru instruirea adulţilor, cele destinate dezvoltării serviciilor 
sociale, precum şi instituţiile pentru aceia care, din cauza unor infirmitäti, au 
nevoie de o îngrijire specială, precum şi şcolile care formează profesori” (nr. 
9). 


7. Scoala catolică în România 


Situaţia actuală a şcolii catolice în România se deosebeşte de perioada, 
relativ recentă, când ea avea numeroase realizări în diferite zone, mai ales 
urbane, din România. În multe oraşe, se păstrează construcţii, deseori 
monumentale, în care diferite instituţii ale Bisericii Catolice desfăşurau o 
lucrare educativă recunoscută. Confiscate de stat şi, în general, neretrocedate, 
au şi astăzi o anumită utilitate şcolară sau culturală”. 


zi „Horum magistrorum ministerium veri nominis apostolatum...”. Termenul ministerium 
sugerează că este vorba de o reală slujire eclezială. 

5 Acest fapt este mult mai vizibil în partea vestică a României, unde, după Marea Unire, au 
continuat să funcţioneze, până în 1948, instituţiile de educaţie confesională din epoca 
precedentă. Dar are, de asemenea, manifestări importante în Muntenia, Oltenia, Moldova... Din 
păcate, nu există o lucrare istorică care să studieze în mod complet şi echilibrat acest fenomen 
educativ, care, în schimb, a fost tratat uneori în mod partizan. Un exemplu al acestei abordări 
unilaterale este cartea lui V. ANANIA, Pro memoria: acțiunea catolicismului în România 
interbelică, IBMBOR, Bucureşti 1993. Multe afirmaţii ale autorului (pag. 93, 98, 100, 101, 
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După evenimentele din '89, şcoala catolică a renăscut. Mai mult decât o 
reluare, a fost o deschidere de drumuri noi; un proces care, fiind încă la început, 
numără deja opere educative semnificative, care răspund la nevoile sociale 
prezente (grădiniţe, orfelinate, o şcoală profesională, licee şi facultăţi cu profil 
teologic sau asistential...). Probabil nu toate aceste centre îndeplinesc complet 
cerinţele unei şcoli catolice, însă reprezintă un efort comun pentru a reîmplanta 
în mod creativ o educaţie catolică, deschisă ecumenic, în serviciul Bisericii şi 
al societăţii într-o epocă nouă. 

Şi în România, şcoala catolică a fost apreciată deseori ca o şcoală de elită, 
după calitatea ei foarte bună şi după nivelul social relativ înstărit al elevilor 
care o frecventau. Acest fapt nu s-a datorat în general unei alegeri principiale; 
a fost mai mult consecinţa unor împrejurări socio-economice. Pe de altă parte, 
pe lângă centrele cu plată, existau altele gratuite. În cadrul legal prezent, 
finanţarea şcolilor catolice nu este deloc uşoară. Dar, în conjunctura actuală a 
țării, în ansamblu, şi a minorităţii catolice, în concret, şi având în vedere 
orientările Bisericii pe care le-am expus mai sus (cf. GE 9), modelul 
recomandabil pentru noile şcoli catolice nu este cel al centrelor de elită socio- 
economică. Trebuie luate în seamă nevoile mai urgente din jurul nostru atât în 
mediul urban, cât şi rural (acesta din urmă mult mai neglijat). Dacă vorbim de 
formarea de lideri ca un scop al şcolii catolice, trebuie s-o înţelegem în sensul 
propus de Conciliul al II-lea din Vatican, folosind imagini evanghelice: 


Şcoala catolică, având deschiderea cuvenită faţă de exigenţele progresului actual, 
îşi educă elevii la promovarea eficientă a binelui cetății pământeşti şi îi pregăteşte 
la slujire în vederea răspândirii împărăției lui Dumnezeu, pentru ca, ducând o viaţă 
exemplară şi apostolică, aceştia să devină plămada de mântuire pentru comunitatea 
umană (GE 8). 


RESUMEN 


EI articulo contiene las ideas expresadas coloquialmente en un encuentro con 
profesores de religion de la diocesis de laşi, en un simposio teologico-pedagogico 
sobre ,,la religion en la escuela”. 

Al comienzo, el autor expresa su admiración por la labor realizada por quienes 
llevan a cabo la ensenanza religiosa en las escuelas del estado, labor que 
comporta no pocas dificultades, sobre todo en medio urbano, dado el carácter 


107...), în afarà de exprimarea lor durà, sunt în dezacord cu cronicile pàstrate de unele institutii 
criticate si cu declaratiile mai curente ale fostilor elevi si eleve. 
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minoritario del catolicismo en Rumania. La realidad que viven estos profesores 
y profesoras de religion no es la de una „escuela católica”, sino la de „catölicos 
en la escuela”, lo cual les ofrece la oportunidad de testimoniar sus convicciones, 
manteniendo a la vez una actitud de respeto hacia la mayoria ortodoxa. 

La escuela catolica es ante todo una escuela cristiana, es decir centrada en 
Jesucristo y orientada por criterios evangelicos, y abierta a todos, incluso a los 
que no gozan de reputaciön social. 

La escuela es catolica en el sentido confesional del termino (por ello tiene 
presentes los valores del catolicismo), pero más aún en el sentido plenario del 
mismo (catolicidad como universalidad, integridad, plenitud...). De ahi se 
desprende una dimensiòn ecuménica que ha caracterizado en el pasado a muchas 
escuelas catölicas de Rumania -aunque no siempre les haya sido reconocida-, y 
que deben seguir impulsando en el presente. 

El articulo define la escuela catolica a partir de la “Declaración sobre la 
educación cristiana” del Concilo Vaticano Il. Subraya su “elemento 
caracteristico” que, luego, se concreta en tres: a) la creacion de un ambiente 
animado por el espiritu evangélico de libertad y caridad, b) la educación de la fe, 
ayudando al crecimiento del germen bautismal, c) la orientación de la cultura en 
armonia con la fe (GE 8). 

Con el comunismo quedó truncada en Rumanía una realidad importante de 
escuela católica, presente en todas las regiones, pero más desarrollada en el oeste 
del país, ligado durante siglos al imperio austro-húngaro. Las instituciones 
educativas católicas fueron suprimidas; los numerosos edificios escolares 
confiscados en 1948 no han sido, en general, devueltos. Por ello la escuela 
católica ha tenido que renacer, con medios modestos y en una nuevo contexto 
socio-cultural. Los centros católicos de enseñanza son ahora de diverso tipo: 
facultades e institutos de teologia, seminarios liceales, colegios y liceos de 
especialidad pedagógica o sanitaria, algun centro de formación profesional, 
alguna escuela primaria, parvularios, pequeños orfanatos... Atienden a las 
necesidades de formación del personal católico (clero y seglares) y responden a 
situaciones de pobreza económica y cultural, tanto en la ciudad como en las áreas 
rurales, que incluyen mas del tercio de la población del pais. 


METODE DE EVALUARE LA ORA DE RELIGIE 


Prof. Mariana Purtuc 
Şcoala Normală „Vasile Lupu”, Iaşi 


Ideea regândirii şi reaşezării învăţământului românesc pe o bază care să-i 
asigure o altă deschidere formativă a existat şi a frământat gândirea pedagogică 
a ultimelor decenii, o materializare a acestei preocupări fiind libertatea cultului 
şi introducerea religiei în şcoală ca obiect de studiu. 

Noul curriculum la religie romano-catolică vizează atât cunoaşterea 
adevărurilor de credinţă, cât şi formarea la elevi a unui sistem atitudinal, 
comportamental şi a unei scări de valori concordante cu credinţa creştină. 
Dezvoltările în domeniul curriculumului aduc o nouă perspectivă de abordare 
a activităţilor de proiectare didactică. Din acest punct de vedere, proiectarea 
didactică este concepută ca un tip de proiectare curriculară!. Modelul de 
proiectare curriculară este centrat asupra obiectivelor activităţii instructiv- 
educative, realizând saltul de la structura de organizare bazată pe conţinuturi 
definite explicit (ce învăţăm?) la structura de organizare orientată axiologic 
prin intermediul unor finalitäti şi metodologii explicite şi implicite (ce urmărim 
să realizăm şi cum?). 

Astfel, o primă etapă a proiectării didactice o constituie precizarea 
obiectivelor propuse: specifice, măsurabile, corespunzătoare”, realiste, 
delimitate în timp, evaluative; apoi, analiza resurselor (de conţinut, materiale, 
capacităţii de învăţare a elevilor), elaborarea strategiei (metode, mijloace 
didactice), elaborarea sistemului de evaluare. Această ultimă etapă, evaluarea, 
se raportează la obiectivele stabilite de profesor, acestea constituind puncte de 
sprijin, repere importante în stabilirea instrumentelor evaluative. 

Evaluarea, ca activitate în sine, cuprinde trei etape principale: 

— măsurarea rezultatelor şcolare prin procedee specifice, utilizând 
instrumente adecvate scopului urmărit (probe scrise / orale / practice, proiecte, 
portofolii etc.); 


! Cf. Fişa 1, Etapele proiectării didactice. 
2 Cf. Fişa 2. 
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— aprecierea acestor rezultate pe baza unor criterii unitare (bareme de 
corectare şi notare, descriptori de performanţă etc.); 

— formularea concluziilor desprinse în urma interpretării rezultatelor 
obţinute în vederea adoptării deciziei educaţionale adecvate. 

Deci, evaluarea reprezintă totalitatea activităților prin care se colectează, 
organizează şi interpretează datele obținute în urma aplicării unor instrumente 
de măsurare în scopul emiterii unor judecăţi de valoare pe care se bazează o 
anumită decizie pe plan educațional. 

Evaluarea performanţelor elevilor are următoarele funcții: 

— diagnosticà, în sensul de a face cunoscute situaţiile şi factorii care conduc 
la obținerea anumitor rezultate de către elevi pentru a stabili eventualele 
proceduri de remediere a punctelor critice; 

— prognostică, în sensul anticipării performanţelor viitoare ale elevilor pe 
baza rezultatelor înregistrate şi ale planificării secventelor următoare ale 
activităţii de învăţare — de obicei, această funcţie a evaluării se asociază celei 
de diagnoză, ele fiind complementare; 

— de certificare a nivelului de cunoştinţe şi abilităţi ale elevilor la sfârşitul 
unei perioade lungi de instruire (ciclu de învățământ, învățământ obligatoriu 
etc.); 

— de selecţie a elevilor pentru accesul într-o treaptă superioară de învăţământ 
sau într-un program specific de instruire. Această funcție permite clasificarea, 
ierarhizarea elevilor în urma rezultatelor obţinute, în condiţiile existenţei, de 
obicei, a unui număr limitat de locuri. 

În afara punctelor generale menţionate, evaluarea îndeplineşte şi o serie de 
funcţii specifice: 

— funcţia motivationalà, de natură să stimuleze activitatea de învăţare; 

— funcţia de orientare şcolară şi profesională. Evaluarea performanţelor 
elevilor furnizează informaţii utile elevilor în vederea unei forme 
corespunzătoare de învățământ. 

Evaluarea la religie reprezintă un teritoriu problematic, dat fiind faptul că 
formarea atitudinilor şi învăţarea valorilor religioase este un demers complicat 
şi de lungă durată, acestea fiind comportamente greu exteriorizabile şi 
cuantificabile. În acest context, apar două întrebări: Ce? şi Cum? trebuie să 
evaluăm la religie? 

Ce? Rezultatele şcolare evaluate la religie nu trebuie să fie doar cele care tin 
de achiziţiile cognitive, ci de capacitatea de utilizare a acestor informaţii, dar 
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mai ales de achiziţiile comportamentale si atitudinale. Iată deci că rezultatele 
şcolare reprezintă o realitate complexă, un produs cu multiple aspecte’. 

Pe baza consideratiilor din literatura de specialitate, putem clasifica 
rezultatele şcolare în patru categorii: 

1. cunoştinţele acumulate; 

2. capacitatea de aplicare / utilizare a cunoştinţelor; 

3. capacităţi intelectuale; 

4. trăsături de personalitate. 

În mod traditional, procesele de predare-invätare-evaluare se concep în 
lumina unor obiective în fruntea cărora se află asimilarea cunoştinţelor. Este 
adevărat că introducerea religiei ca disciplină şcolară are şi un scop instructiv, 
urmărind informarea elevilor cu un set de cunoştinţe specifice, cu caracter 
teologic, dogmatic, liturgic, de istoria şi filozofia religiilor, toate acestea 
întregind cultura generală a subiecţilor în formare. Nu dorim să minimalizăm 
rolul instrucției, ştiut fiind că acesta constituie unul dintre parametrii principali 
ai personalităţii. 

Considerăm însă că introducerea religiei în şcoală are menirea fundamentală 
de a forma anumite trăsături de personalitate concretizate în atitudini, 
comportamente, conduite, opinii. Altfel spus, educaţia religioasă trebuie să aibă 
şi un caracter formativ, de interiorizare şi traducere în fapte de viață a 
normativelor religioase. 

Evaluarea cunoştinţelor acumulate are o direcţie clară în demersul evaluativ, 
mijlocul principal reprezentându-l testele docimologice, dar şi examinările 
orale sau scrise (extemporal, lucrare la sfârşit de capitol, teză semestrială). 
Problema care rămâne ni se pare a fi evaluarea trăsăturilor de personalitate 
(atitudini, comportamente, conduite, opinii), temă de altfel puţin dezbătută în 
literatura psiho-pedagogică şi asupra căreia vom reveni. 

Înainte de a prezenta analitic câteva metode de evaluare la religie atât pentru 
evaluarea cunoştinţelor, cât şi a trăsăturilor de personalitate, vom prezenta 
principalele tipuri de evaluare. 

Având în vedere axa temporală la care se raportează verificarea, momentul 
în care se produce evaluarea în raport cu desfăşurarea procesului de învăţare, 
se pot identifica trei forme de evaluare: 

— evaluarea iniţială: se face în scopul stabilirii nivelului de pregătire al 
elevilor. Prin intermediul evaluării iniţiale se identifică nivelul achizițiilor 


3 Cf. Fişa 3. 
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elevilor în termeni de cunoştinţe, competenţe si abilităţi în scopul asigurării 
premiselor atingerii obiectivelor propuse pentru etapa de învățământ respectivă. 
Informaţiile obținute în urma realizării unei evaluări iniţiale sprijină 
planificarea activităţii viitoare a profesorului; 

— evaluarea continuă (formativă): presupune verificarea rezultatelor pe 
parcursul programului de instruire, realizată pe secvenţe mai mici (prin tehnici 
de ascultare curentă). Din acest motiv, efectele sale ameliorative asupra 
activităţii de învăţare sunt considerabile, oferind permanent posibilitatea de 
raportare la obiectivele operaționale propuse şi de evidentiere a progresului 
înregistrat de la o secvenţă la alta a instruirii. În cazul evaluării formative, feed- 
back-ul obţinut este mult mai util şi eficient, ajutând atât elevul, cât şi 
profesorul să-şi adapteze activitatea viitoare situaţiei; 

— evaluarea sumativă: se realizează prin verificarea rezultatelor pe perioade 
lungi, în general corespunzătoare semestrelor şcolare, sau anului şcolar (prin 
teste docimologice, examene). Evaluarea sumativă se concentrează mai ales 
asupra elementelor de permanenţă ale aplicării unor cunoştinţe de bază, ale 
lungă de instruire. Caracterul ameliorativ al evaluării sumative este relativ 
restrâns, efectele resimtindu-se după o perioadă mai îndelungată. 

Între noile metode utilizate în lecţiile de religie includem testul docimologic, 
testele de compoziţie (referatul, proiectul, eseul), portofoliul şcolar, 
autoevaluarea, observarea sistematică a activităţii şi comportamentului 
elevilor. 


1. Testul docimologic 


Principalul instrument de evaluare îl constituie testul. El vizează măsurarea 
gradului de asimilare a cunoştinţelor de către elevi, abilităţile formate, nivelul 
de dezvoltare al unor capacităţi. Testele pot fi standardizate sau elaborate de 
profesor. O problemă destul de dificilă cu care se confruntă profesorul în 
alcătuirea unui test docimologic este alegerea şi redactarea itemilor care trebuie 
făcută în funcție de obiectivele urmărite, de natura conţinutului care urmează 
a fi evaluat, de vârsta subiecţilor. 

În funcţie de modul în care se pot aprecia răspunsurile formate, itemii* pot 
fi: obiectivi, semiobiectivi şi cu răspuns deschis”. 


* Itemul = întrebare şi răspunsul aşteptat la aceasta. 
5 Cf. Fişa 4. 
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Teoria şi practica evaluării evidenţiază mai multe criterii pe baza cărora pot 
fi clasificați itemii. Unul dintre criteriile cel mai des utilizate este acela a/ 
gradului de obiectivitate oferit în corectare. În funcţie de acest sistem, de 
modul în care se pot aprecia răspunsurile formate, itemii pot fi clasificați în trei 
mari categorii: 

a) Itemii obiectivi testează un număr mare de elemente de conţinut într-un 
interval de timp relativ scurt, asigurând un grad de obiectivitate ridicat în 
măsurarea rezultatelor şcolare. 

Itemii obiectivi prezintă proprietăţi caracteristice: 

— acoperă o gamă largă de obiective de evaluat şi de elemente de conţinut 
într-un interval relativ scurt; 

— sarcinile propuse sunt explicite şi corelate cu obiectivele de evaluare; 

— sunt uşor de construit, corectat, notat; 

— garantează obiectivitatea corectării; 

— permit feed-back-ul şi diagnoza rapidă. 

Obiectivitatea acestor itemi are trei direcţii de manifestare: 

— obiectivitatea construcției itemului (cerința este structurată şi corelată cu 
un obiectiv de evaluare); 

— obiectivitatea percepţiei sarcinii de către elevul evaluat; 

— obiectivitatea notärii. 

b) /temii semiobiectivi pot acoperi o gamä variatä de capacitäti intelectuale 
care se doresc a fi testate, oferind, în acelaşi timp, posibilitatea de a utiliza si 
materiale auxiliare utile elevilor în rezolvarea sarcinilor de lucru propuse. 

c) Itemii cu răspuns selectiv (cu răspuns deschis) sunt relativ uşor de 
construit, principala problemă constituind-o modul de elaborare a schemei de 
notare a acestora, cu atât mai mult cu cât această categorie de itemi vizează 
demonstrarea de către elevi în răspuns a originalității şi creativităţii lor. 

Exemple de itemi: 

a) Itemi obiectivi: 

1. itemi cu alegere duală (itemul cu alegere duală este itemul pentru care 
elevul evaluat este solicitat să selecteze un răspuns corect din două răspunsuri 
posibile la o întrebare). 


Citeşte cu atenție afirmaţia următoare. În cazul în care apreciezi că afirmaţia este 
adevărată, încercuieşte cuvântul DA; dacă apreciezi că afirmaţia este falsă, 
încercuieşte cuvântul NU. 

DA / NU Creştin adevărat este acela, care, fiind botezat, crede şi mărturiseşte 
învăţătura creştinească. 
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Obiectivul: elevul trebuie să fie capabil să identifice semnificaţia corectă a unor 
texte biblice. 
Citeşte cu atenţie afirmaţia următoare. În cazul în care apreciezi că afirmaţia este 
adevărată, încercuieşte DA, dacă apreciezi că afirmaţia este falsă, cuvântul NU. 
DA / NU: Expresia „cei săraci cu duhul” se referă la cei proşti. 

NU 
Expresia „cei săraci cu duhul” se referă la cei smeriti. Pentru a ridica nivelul de 
dificultate al itemilor cu alegere duală, cerintei de a identifica enunturile 
adevărate, respectiv false, i se pot adăuga cerinţe suplimentare. 
— sublinierea cuvântului care determină caracterul eronat al enuntului 
— înlocuirea lui printr-un cuvânt care face ca afirmaţia să devină adevărată. 


2. Itemi cu alegere multiplă (sunt itemii care solicită elevului evaluat 
alegerea, selectarea răspunsului corect sau a celui mai bun răspuns dintr-un 
număr de variante construite deja. Se mai numesc itemi cu răspuns selectat). 

Acest tip de item este alcătuit dintr-o premisă şi o listă de alternative (care 
reprezintă soluţiile posibile la acel item). Elevul trebuie să aleagă singura 
variantă corectă dintr-un număr de alte variante de răspuns, incorecte, dar 
paralele, numite distractori. 


Premisa formulată în conformitate cu obiectivele de evaluare; 
formulată în termeni clari, precisi, adecvati vârstei; 
trebuie să conţină un verb care orientează şi determină alegerea 
unui răspuns; 
formularea întrebării nu trebuie să sugereze răspunsul corect, nici 
să utilizeze negativul; 

Distractori trebuie să fie plauzibili şi paraleli; 
trebuie să fie independenți; 
nu trebuie să conţină indicii pentru alegerea răspunsului corect; 
nu pot fi construiți ca sinonime sau antonime ale unuia dintre ei; 
nu trebuie să existe ambiguitäti, corectitudinea gramaticală fiind 
importantă; 
ordinea plasării răspunsurilor trebuie să fie aleatoare. 


Exemplu (Vechiul Testament): 


Obiectiv: elevul trebuie să identifice persoana pe care Dumnezeu a ales-o ca 

părinte al poporului ales. 

Enunt: Alege răspunsul corect şi încercuieşte litera corespunzătoare: 

Părintele poporului ales se numeşte: a. Moise; b. Iosif; c. Abraham; d. Isaac 
Răspunsul corect: c. 

(Noul Testament) 
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Isus Cristos s-a născut în oraşul: a. Ierusalim; b. Nazaret; c. Cafarnaum; d. 
Betleem. 
Răspunsul corect: d. 


3. Itemi de tip pereche (sunt formaţi din două liste cuprinzând variante de 
răspuns şi instrucțiuni care precizează modul în care se va realiza asocierea 
elementelor acestora şi modul de înregistrare. Prima coloană conţine enunţul 
itemului şi sunt denumite premise. A doua coloană conţine răspunsurile). 
Reguli de proiectare: 

— să utilizeze un material omogen, din acelaşi domeniu al obiectivelor ce vor 
fi corelate în cadrul aceluiaşi tip de item; 

— să se includă un număr inegal de premise (un număr mai mic) şi de 
răspunsuri (un număr mai mare); 

— lista răspunsurilor să fie într-o ordine logică; 

— plasarea pe aceeaşi pagină a premiselor şi răspunsurilor. 

Exemplu: 


Asociază fiecare personaj din coloana A cu datele corespunzătoare din 


coloana B: 
Îngerul Gabriel Fiul lui Zaharia şi al Elisabetei 
Isus Buna Vestire 
Ioan Botezătorul Botezat la 30 de ani în râul Iordan 
Emanuel Dumnezeu este cu noi 


b) Itemi semiobiectivi: 

1. Itemi cu răspuns scurt / de completare. 

In cadrul itemilor cu räspuns scurt / de completare: 

— sarcina este bine structuratä; 

— räspunsul este strict limitat ca spatiu, formä si continut de structura 
sarcinii; 

— libertatea de a reorganiza informaţia şi de a oferi răspunsul în altă formă 
este limitată; 

— corectitudinea răspunsului demonstrează nu numai cunoaşterea, ci şi 
capacitatea elevului de organizare si esentializare a cunoştinţelor, precum şi 
elaborarea şi formularea potrivită. 

Reguli de proiectare: 
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— enunţul şi sarcina trebuie să fie formulate clar, astfel încât răspunsul să fie 
scurt, precis; 

— fiecare item trebuie să conţină un singur răspuns corect; 

— spaţiul pentru redactarea răspunsului să fie mare şi să sugereze dacă 
răspunsul aşteptat conţine mai multe cuvinte. 

Avantaje: 

— evaluează capacități de nivel superior celor implicate în simpla 
recunoaştere şi reactualizare; 

— solicită coeziune şi esentializare în elaborarea răspunsului; 

— evaluează un număr semnificativ de cunoştinţe structurate în deprinderi 
şi capacităţi; 

— notare obiectivă. 

Dezavantaje: 

-nu sunt recomandati pentru evaluarea capacităţilor intelectuale superioare; 

— la disciplinele teologice, capacitatea de a formula un răspuns scurt, 
sintetic, trebuie asociată cu capacitatea de a dezvolta un discurs, o situaţie de 
comunicare complexă, liberă, creativă. 

Exemple: 


Cele două parti ale Bibliei se numesc........................ Şir iat oaia atata 
Obiectiv: elevii vor fi capabili să recunoască profeţii din Vechiul Testament. 
Enunt: Completează spaţiile punctate cu informaţia corectă: 


Itemii cu răspuns scurt (sub forma unui cuvânt, propoziţii, fraze): 


— Cum se numeşte misterul unui singur Dumnezeu în trei persoane? 
(Sfânta Treime) 
— Ce rugăciune I-a învăţat Isus Cristos pe apostolii săi? 
(Tatăl Nostru) 
Itemi de completare (solicită elevului completarea unei afirmaţii astfel încât 
aceasta să fie adevărată, să aibă sens). Exemplu: 


(Biblia sau Sfânta Scriptură) 
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2. Intrebäri structurate (itemi ce contin mai multe sarcini de lucru, care pun 
elevul în situaţia de a construi răspunsul si de a alege modalităţile de 
formulare). Reguli de proiectare: 

— complexitatea întrebărilor trebuie să fie succesivă (de la simplu la 
complet); 

— fiecare subintrebare trebuie să solicite un răspuns propriu, care nu depinde 
de subintrebarea precedentă; 

— subintrebarea trebuie să fie în concordanţă cu materialul sau stimulul 
utilizat pentru a fi un suport în rezolvarea sarcinilor; 

— fiecare subîntrebare trebuie să testeze unul sau mai multe obiective; 

— fiecărei subintrebäri să-i urmeze un spaţiu suficient pentru consemnarea 
răspunsului. 

Exemplu: 


Citiţi cu atenţie textul de mai jos: 

„Si a zis Dumnezeu: Să facem pe om după chipul şi asemănarea noastră, ca să 
stăpânească peştii mării, păsările cerului, animalele domestice, toate vietätile care 
se târăsc pe pământ” (Gen 1,26). 

Pornind de la acest text, räspundeti cu atenţie la următoarele cerinţe: 

a. precizati care este semnificaţia noţiunii „asemänarea”; 

b. menţionaţi unul sau două texte din sfinții Părinţi care explică acest verset. 


3. Itemii de tip eseu răspund unei nevoi metodologice de a evalua abilităţi 
şi competențe de complexitate ridicată, fiind utilizaţi frecvent în cadrul 
disciplinelor umaniste. Creativitatea, originalitatea, capacitatea de organizare, 
de sinteză pot fi măsurate eficient prin itemi de tip eseu. În plus, se exersează 
capacitatea de integrare a ideilor şi/sau de interpretare a datelor, exprimarea în 
scris. Exemple de eseu structurat si de eseu nestructurat în fişa 5. 

c) Itemii cu răspuns deschis (subiectii): testează originalitatea, creativitatea, 
caracterul personal al răspunsului. 

Reguli de proiectare: 

— întrebarea formulată trebuie să fie adecvată obiectivului de evaluare vizat 
şi populaţiei căreia i se adresează; 

— este preferată utilizarea itemilor care oferă orientare răspunsului, în 
termeni aşteptaţi. 

Modalităţi de corectare şi notare. Modalitätile de corectare şi notare pot 
îmbrăca două forme pentru îmbunătăţirea feed-back-ului: 

— analitic: punctaje acordate pentru diferite elemente discrete ale 
răspunsului aşteptat; 
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— holistic: formularea unei judecăţi globale, în conformitate cu unele sisteme 
de evaluare. 
Eseu cu răspuns restrâns: 


Noul Testament — Predica de pe Munte a Mântuitorului Isus Cristos este o sinteză 

a învățăturii transmisă oamenilor. Argumentati în maximum 20 de rânduri 

caracterul de sinteză al predicii. 

Schema de notare: 

— explicarea succintă a fericirilor 

— explicarea importanţei postului, rugăciunii şi caritätii 

— utilizarea corectă a limbajului şi a limitei de spaţiu. 

Eseul structurat (prin sugestii, indicii formulate, răspunsul elevului este 
organizat, structurat, orientat). 


Realizati un eseu cu tema: „Oamenii împreună, călători prin viaţă”. 

În alcătuirea eseului veţi urmări: 

— prezentarea datoriilor omului față de Dumnezeu, faţă de sine, faţă de semeni; 
— accentuarea respectului reciproc între persoane, rase, naţionalităţi, sexe şi 
apartenente religioase; 

— evidenţierea consecinţelor în respectarea sau nu a păcii şi înţelegerii între 
popoare. 


Eseul liber, în care sunt apreciate originalitatea, creativitatea, imaginaţia 
elevilor. Itemii de tip eseu nestructurat (liber) reprezintă prin tradiție forma de 
evaluare cea mai populară în examinarea din şcoala românească. 


Elaborati un eseu cu tema: „Dumnezeu este iubire”. 


Rezolvarea de situatii-problemä, în care profesorul prezintă o situaţie nouă, 
neobişnuită pentru elevi, stimuländu-le capacitatea de transfer, de sinteză şi de 
concretizare a informaţiilor. 


Enunţ. 

În săptămâna Patimilor, după predica ţinută în templu de Domnul Isus Cristos, 
fariseii l-au întrebat: „Cu ce putere faci acestea? Si cine ţi-a dat această putere?”. 
Domnul Isus Cristos le-a răspuns printr-o întrebare: „Botezul lui loan de unde a 
fost? Din cer sau de la oameni?” (Mt 21,25). 

Cerinţe: 

— precizati motivul întrebării fariseilor; 

— motivati atitudinea lui Isus Cristos faţă de întrebarea fariseilor. 


2. Testele de compoziţie 
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Testele de compozitie reprezintä o altä categorie de instrumente 
docimologice numite în literatura de specialitate şi lucrări de creație. Sunt 
considerate teste de compoziţie toate probele la care elevii sunt solicitati să 
îndeplinească, într-o manieră personală, cerinţele formulate. Testele de 
compoziţie sunt utilizate atât ca mijloc de exersare în vederea formării unor 
abilităţi, cât şi ca probe de verificare care testează capacitatea elevului de a-şi 
organiza ideile, de a argumenta, de a folosi informaţia acumulată în tratarea 
unei teme, de a interpreta, de a realiza un comentariu personal la o problemă 
propusă. 

În categoria testelor de compoziţie se pot include: referatul, proiectul, eseul 
nestructurat, dizertatia, temele de sinteză, temele de cercetare. Ne vom opri în 
continuare asupra a două dintre acestea: 

a) Referatul este o metodă de evaluare alternativă concretizată în elaborarea 
unei sinteze originale pe o anumită temă sau problemă, prin consultarea şi 
prelucrarea informației din una sau mai multe surse documentare. Se 
deosebeşte de rezumat sau conspect prin: 

— prezentarea critică analitică largă; 

— exprimarea de puncte de vedere personale; 

— aprecieri valorice, soluţii, propuneri. 

Etape în întocmirea referatului: 

1. Se precizează de către profesor tema referatului; 

2. Se precizează bibliografia ce urmează a fi studiată, dându-li-se elevilor 
libertatea de a completa lista cu alte materiale; 

3. Se justifică de către profesor tema referatului; 

4. Se precizează timpul de lucru; 

5. Se precizează sarcinile de lucru astfel încât elevul să poată selecta din 
materialul parcurs numai ceea ce este necesar; 

6. Se precizează de către profesor modul de întocmire a unui referat cu 
precizări concrete legate de fondul şi forma acestuia; 

7. Se întocmeşte referatul de către elev; 

8. Se verifică de către profesor, utilizând bibliografia utilizată de către elev; 

9. Se susţine conţinutul referatului de către elev; durata susţinerii nu trebuie 
să depăşească 10-15 minute (4-6 pagini); 

10. Se verifică de către profesor pe bază de întrebări (care pot fi adresate şi 
de ceilalți elevi) efortul propriu al elevului pentru aprofundarea cunoştinţelor 
şi posibilitatea de a utiliza cunoştinţele asimilate; 

11. Se notează activitatea de întocmire şi prezentare a referatului printr-o 
notă ce reprezintă media aritmetică dintre nota ce apreciază conţinutul 
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referatului şi nota ce apreciază capacitatea de insusire şi exprimare a 
informaţiilor cuprinse în material. 

Structura unui referat. În manieră clasică, este format din trei părţi: 
introducere, conţinut, concluzii. Poate avea următoarele puncte: 

1. Titlul, autorul, scurt plan al ideilor de bază ale referatului; 

2. Introducerea în care se prezintă locul, rolul şi nivelul atins de problemă; 

3. Dezvoltarea ideilor, cu marcarea celor personale, originale; 

4. Concluzii, cu preocupări pentru deschiderea unor noi abordări; 

5. Emiterea unor judecăţi de valoare sintetice asupra contribuţiei; 

6. Bibliografia menţionată în text sau la sfârşitul referatului, data întocmirii. 

Exemple de teme la religie care ar putea fi propuse elevilor pentru a fi tratate 
într-un referat: Duhul Sfânt în Sfânta Scriptură; Biserica din Ierusalim etc. 


3. Portofoliul şcolar“ 


Reprezintă o mapä, un dosar, o cutie, un biblioraft, un clasor sau orice alt 
obiect de îndosariere care conţine un ansamblu de materiale educaţionale 
elaborate de elev pentru o anumită disciplină. 

Crearea portofoliului şcolar a fost inspirată de portofoliile artiştilor plastici, 
fotografilor, arhitecților etc., în care aceştia îşi înregistrau lucrările pentru a le 
arăta altora. 

Sugerăm un exemplu de schemă de construire a unui portofoliu pentru 
evaluarea elevilor la Religie, clasa a VII-a, capitolul Istoria Bisericii Catolice 
locale: 

1. Scopul portofoliului: cunoaşterea principalelor aspecte legate de Biserica 
locală. 

2. Abilităţi generale urmărite în evaluare: 

— cunoaşterea elementelor definitorii ale Bisericii Catolice şi identificarea 
lor la nivelul Bisericii locale; 

— diversitatea probelor portofoliului. 

3. Conţinutul portofoliului: 

— fişe de lectură; 

— articole din reviste de profil (Lumina creștinului, Mesagerul etc.); 

— eseuri; 

— imagini care ilustrează aspecte din viaţa Bisericii locale; 

— referate, articole, comunicări; 


6 Cf. Fişa 6. 
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— prezentarea unei situații de viaţă (studiu de caz); 

— desene personale, colecţii de vederi. 

Dacă evaluarea cunoştinţelor elevilor dobândite la orele de religie se 
realizează fie prin metode de evaluare tradiţionale (probele orale şi probele 
scrise), fie prin metode de evaluare de dată mai recentă (testele docimologice, 
referatul, portofoliul şcolar ş.a.), evaluarea trăsăturilor de personalitate 
(atitudini, comportamente, conduite, opinii) dezvoltate prin intermediul 
educaţiei religioase se realizează mai greu. 

Specialiştii (cf. Pelaghia Popescu, I.T. Radu) recomandă anumite metode şi 
procedee de examinare şi apreciere a conduitei elevilor: observaţia directă a 
activităţii şi comportării elevilor, convorbirea cu elevul; ancheta cu privire la 
calităţile personale, chestionarul, studiul de caz, anamneza, autoevaluarea. În 
această situaţie apar două probleme pentru cel care predă religia: 

— în ce măsură este el format pentru a concepe şi aplica astfel de metode 
pentru identificarea atitudinilor şi comportamentului elevilor? 

— dacă aplică una sau mai multe dintre aceste metode şi identifică anumite 
comportamente la elevii săi, le apreciază prin notă la materia sa ori nu le 
notează deloc? 

Desigur, nu vom putea da răspuns imediat acestor două situaţii, însă vom 
încerca să sugerăm câteva repere. În primul rând, putem oferi câteva sugestii 
privind strategia de concepere şi aplicare a două dintre metodele ce vizează 
evaluarea trăsăturilor atitudinale şi comportamentale: observarea sistematică 
a activităţii şi comportamentului elevilor şi autoevaluarea. 

a) Observarea sistematică a activităţii şi comportamentului se poate realiza 
în trei modalităţi: fişa de evaluare; scara de clasificare şi lista de control. 

1. Fişa de evaluare este completată de către profesor care înregistrează date 
factuale despre evenimentele cele mai importante identificate in 
comportamentul sau în modul de acţiune al elevilor săi (fapte remarcabile, 
probleme comportamentale etc.). 

2. Scara de clasificare se constituie dintr-un set de caracteristici ce trebuie 
supuse evaluării. Elevului îi sunt prezentate un număr de enunturi faţă de care 
acesta trebuie să-şi manifeste acordul sau dezacordul, optând pentru una din 
variantele propuse. Exemplu: 


Participarea cu plăcere la activităţile organizate în cadrul orei de religie pe 
grupe de lucru: 


M neutru I puternic dezacord 
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l dezacord M acord M puternic acord 


3. Lista de control constată prezența sau absența unei caracteristici, 
comportament, fără a se emite o judecată de valoare. Exemplu: 


Atitudinea elevului faţă de sarcina de lucru da 
A cerut ajutor atunci când a avut nevoie 


A respectat indicaţiile primite 
A colaborat cu colegii 
A finalizat activitatea 


b) Autoevaluarea: profesorul îi pune pe elevi în situaţia de a se autoaprecia 
şi autocontrola, cunoscându-se mai bine pe ei înşişi. Exemplu de scară de 
clasificare pentru autoevaluarea elevilor la religie: 


Fişă de evaluare | Slab | Mediu | Bun | Foarte bun | Excelent | 
Performante scolare | | | 
Spirit de cooperare | | | 
Disciplina de lucru | | | 


Asumarea 
responsabilitàtilor în 
realizarea sarcinilor 
de lucru 


Toate informatiile obtinute prin aceste metode cu privire la achizitiile 
comportamentale si atitudinale ale elevilor, dezvoltate prin educaţia religioasă, 
sugerăm să fie avute în vedere atunci când se realizează notarea elevilor, ştiut 
fiind faptul că astăzi accentul trebuie să fie pus pe evaluarea trăsăturilor 
pozitive ale elevilor. Altfel spus, interesul pentru activitatea şcolară, conduita 
pozitivă în relaţiile cu ceilalţi, motivaţia ridicată pentru religie sunt trăsături 
care trebuie să se bucure de aprecierea cuvenită. 

În concluzie, evaluarea la religie este o etapă esenţială a demersului didactic, 
având efecte asupra activităţii de învăţare a elevilor, favorizând dezvoltarea 
unui sistem comportamental şi atitudinal în concordanţă cu învăţăturile 
creştine. 


Resume 


Le probleme de | evaluation est un probleme très important et actuel qui sollicite 
des solutions immediates. 

Le point de vue soutenu dans l'article est une adoptation du systeme proposé par 
le SNEE (Service National d'Evaluation et d'Examination) aux conditions 
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concrètes de l’enseignement de la religion romano -catholique dans l’ecole 
roumaine; on souligne le fait que le nouveau curriculum de religion vise aussi 
bien les connaissances que la formation d'un systeme attitudinal et 
comportamental. 
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PROIECTAREA LECTIEI DE RELIGIE 


Prof. Pr. Benone Lucaci 
Colegiul Sfântul Toma de Aquino, laşi 

Termenul de „proiectare didactică”, deci, implicit, proiectarea unei lecţii, 
desemnează o serie de operaţii, un demers deliberativ de anticipare şi fixare 
mentală sau în scris a etapelor ce vor fi parcurse în realizarea activităţii 
didactice. În cadrul proiectării didactice sunt stabilite obiectivele ce trebuie 
atinse, conţinutul ce urmează a fi predat, strategiile utilizate, procedeele de 
evaluare, precum şi relațiile dintre acestea. Experienţa avută de specialisti in 
practica didactică este unul dintre primele argumente în favoarea tezei conform 
căreia reuşita unei lecţii este condiționată de cele mai multe ori de un proiect 
bine realizat. 

De la început aş dori să precizez că, în prezentarea acestei teme, nu am, în 
primul rând, intenţia de a accentua unele aspecte cu un caracter strict didactic, 
devenite deja puncte de referinţă clasice pentru orice profesor care lucrează în 
şcoală. Prezenta expunere vrea să fie mai curând o invitaţie la conştientizarea 
şi aprofundarea rolului şi importanţei unui astfel de demers didactic. 


1. Aspecte generale referitoare la ora de religie 


Situaţia nou creată după anii '90, prin introducerea religiei ca disciplină 
şcolară, ne-a găsit oarecum descoperiţi, în sensul că nu dispuneam nici de 
personal, nici de mijloace suficiente pentru a face faţă noii angajäri, deşi toţi 
eram convinşi de necesitatea şi de importanţa deosebită pe care o astfel de 
decizie o avea în formarea tinerei generaţii. Primii care au deschis uşa clasei 
pentru a vorbi copiilor în şcoală despre Dumnezeu au fost preoţii, în calitatea 
lor de reprezentanţi ai Bisericii şi de persoane cu o formare teologică necesară 
acestei misiuni. Ulterior, datorită înființării Facultăţii de Teologie Didactică, 
numărul persoanelor care s-au calificat să predea religia a crescut prin laicii 
care s-au format în această instituţie. Numai că, atât în rândul preoţilor, cât şi 
în rândul laicilor, s-a observat că pentru noul statut pe care-l aveau acum (acela 
de profesor de religie) nu era suficientă numai o bună pregătire teologică, ci, 
în şcoală, pentru ca actul didactic să fie eficient şi să aducă roade, e nevoie şi 
de o bună pregătire psihopedagogică. Profesorul de religie, ca oricare profesor 
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de altfel, nu poate transplanta pur şi simplu ştiinţa (în cazul nostru teologia) în 
şcoală. Pentru ca datele ştiinţei să fie înţelese şi asimilate de copii este nevoie 
de acel demers care, în termeni de specialitate, se numeşte transpunere 
didactică şi care se referă la procesul de transformare a informaţiei şi 
cunoaşterii dintr-un sistem ştiinţific sau din alte domenii ale artei şi culturii 
într-un sistem didactic. Profesorul de religie nu poate să predea teologie în 
şcoală (aceasta se face în seminar sau la facultate), ci trebuie să prezinte 
mesajul creştin în integritatea sa (cu tot ceea ce cuprinde el: doctrina şi morala 
creştină, învăţătura Bisericii, cuvântul lui Dumnezeu etc.) în funcţie de 
capacitatea de percepție şi asimilare a copiilor, în funcție de necesităţile, 
interesele şi problemele lor. În acest sens, aş dori să fac o mărturisire cu privire 
la o experienţă personală pe care am trăit-o acum trei ani. Fusesem abia numit 
responsabil al Şcolii Postliceale de Psihopedagogie din cadrul Şcolii Normale 
„Vasile Lupu” din laşi. Am aflat în scurt timp că elevii din anul al III-lea de la 
această şcoală trebuia să ţină o „lecție finală” şi la religie. Din curiozitate, am 
mers si eu să asist la o astfel de oră efectuată cu elevii de la clasa I. Înainte de 
oră, am cerut de la cineva din clasă un manual pentru a vedea ce lecţie se va 
preda. Spre surprinderea mea, nu am găsit în carte la lecţia respectivă decât 
titlul, două desene şi o sugestie metodologică de o frază pentru profesor 
(ulterior mi-am dat seama că e ceva normal pentru manualele de clasa I, având 
în vedere că multi dintre elevi nu ştiu încă să citească). Eram curios să ştiu ce 
le va vorbi tânăra candidată din ziua respectivă elevilor timp de 50 de minute... 
Vă pot spune că, după ce am asistat la oră, am felicitat-o sincer pe tânăra care 
a ţinut lecţia şi am plecat oarecum rusinat, gândindu-mă la modul în care as fi 
ținut eu acea oră... Cu siguranţă că despre tema respectivă aş fi putut vorbi si 
eu mai mult de 50 de minute, dar atunci am înţeles pentru prima dată că a lucra 
cu copiii în şcoală nu înseamnă numai să vorbeşti tu în calitate de profesor... 
Felul în care acea tânără a ştiut să-i ţină atenţi şi activi pe toţi copiii, să-i 
implice în desfăşurarea orei mi-a dat de gândit. Experiente de felul acesta am 
trăit ulterior de mai multe ori în cadrul acestor „lecţii finale” la religie. 

De aici am tras concluzia că, oricât de criticată ar fi uneori pedagogia (este 
acuzată că ar fi o ştiinţă care mai mult teoretizează lucrurile în loc să ofere 
soluţii practice), a poseda unele cunoştinţe minime de pedagogie şi psihologie 
şcolară este indispensabil pentru oricine se angajează să lucreze în şcoală. 

Pe de altă parte, e bine, cred, să ne întrebăm: cum se desfăşoară ora de 
religie astăzi?, pentru a ajunge în cele din urmă să înţelegem cum trebuie să se 
desfăşoare o lecţie de religie astăzi? Din păcate, trebuie să recunoaştem că, în 
multe cazuri (mă gândesc acum la situaţii concrete, nu inventate), ora de religie 
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începe rău si se termină si mai rău, chiar dacă profesorul are o intenţie bună. 
Există, într-adevăr, persoane implicate în actul educaţional care diminuează 
valoarea profundă psihopedagogică a orei de religie; sunt alții care transformă 
lecţia într-o „predicutä morală”, de obicei printre suräsurile malitioase ale 
elevilor; alții încearcă să ţină o conferinţă, dar îşi dau seama, după zece sau 
cincisprezece minute, că elevii nu-i mai urmăresc sau sunt distrati, dezinteresati 
de respectivul discurs logico-filozofic, arid şi dezincarnat din situaţiile 
existenţiale psihologice ale elevilor; alţii transformă lecţia într-un fel de miting, 
intră în polemică, se emotioneazä, ţipă, vor să „convertească” cu orice pret...; 
alţii fac din lecţie o lectură aridă a unui text care deseori este plictisitor, abstract 
sau generic; în sfârşit, din fericire, există şi multe persoane care reuşesc să 
creeze un climat senin, amical, constructiv, pe bază de dialog şi încredere: 
aceştia au găsit secretul unei adevărate lecţii de religie. 

Foarte mulţi consideră că momentul actual constituie o necesitate urgentă 
pentru a elabora o validă teorie didactică a educaţiei religioase, ca teorie care 
să justifice, să orienteze şi să conducă activitatea profesorilor de religie. Este 
foarte clar că trebuie înlăturată din start pretenția că cineva ar putea oferi 
material „miraculos”, adaptat fiecărui învăţător, fiecărui elev, indiferent de 
clasă. Mulţi ar dori să primească „de sus” lecţii gata făcute, pregătite, adaptate, 
uitând că profesorul este tocmai „mijlocitorul” dintre realitatea ontologică 
(sugerată de comisiile de specialitate) şi realitatea psihologică (pe care el o are 
la îndemână). Prin urmare, profesorul trebuie să-şi dea seama că, pentru el, 
reprezintă o datorie inderogabilă aceea de a reflecta, ajusta, reînnoi, crea, pentru 
a adapta ,,materialul” primit exigenţelor fiecărei clase (sau chiar fiecărui elev 
al unei clase). Materialul didactic nu trebuie să distrugă libertatea de acţiune şi 
nici „arta” profesorului de religie, dar, pe de altă parte, nu trebuie negată nici 
necesitatea obiectivă a recurgerii la un material de specialitate ca sprijin în 
demersul educaţional, material care la noi se găseşte în proporţii foarte reduse. 
Mulţi profesori „sunt constrânşi” să adapteze pentru ora de religie elemente 
metodologice preluate de la alte discipline, elemente care uneori pot fi 
folositoare, însă alteori pot păstra amprenta inadaptabilitätii. În acelaşi timp, 
există elemente metodologice specifice învăţământului religios care nu sunt 
valorificate la ora de religie din cauza necunoasterii lor. 

Aceşti factori obiectivi, ca şi alţii de ordin subiectiv, reprezintă pentru mine 
punctul de plecare în demersul de faţă. Tema pe care doresc să o propun acum 
cu privire la proiectarea lectiei de religie pleacă tocmai de la această premisă: 
nu se poate lucra în şcoală fără a folosi „instrumentele şi mijloacele” pe care 
aceasta le pune la dispoziție. Proiectarea didactică reprezintă, aşa cum am 
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afirmat mai sus, un demers deliberativ de anticipare si fixare mentală sau în 
scris a etapelor ce vor fi parcurse în realizarea activităţii didactice. Pregătirea 
unei activități didactice nu înseamnă aplicarea unui „tipar”, a unei scheme 
prestabilite la un conţinut anume; proiectarea activităţii didactice înseamnă 
anticipare, deci reflecţie prealabilă asupra a ceea ce ar fi de dorit să se întâmple, 
imaginarea unui scenariu al activităţii; a desfăşura o lecţie înseamnă a crea 
situaţii autentice de invätare'. 

Profesorul de religie, fie el preot sau laic, fără a neglija etapele cunoscute ale 
proiectării didactice, trebuie să facă referinţă, în primul rând, la două realități: 
pe de o parte, fiind trimisul Bisericii în şcoală, va trebui să fie un bun 
cunoscător al materiei pe care o are de prezentat, va trebui să prezinte lucrurile 
din prisma credinţei şi a învăţăturii Bisericii; pe de altă parte, trebuie să aibă 
totdeauna în faţa sa copilul ce trebuie format, copilul care este o persoană ce-şi 
are personalitatea sa, şi nu un simplu obiect. Oricât de bine pregătit ar fi 
profesorul, dacă pierde din vedere acest lucru, riscă să compromită misiunea 
cu care a fost învestit. Folosind o imagine plastică, aş putea spune că cele două 
realităţi amintite reprezintă cele „două şine ale unei căi ferate” care-l ajută pe 
profesor să ajungă la destinaţie; în momentul în care s-ar îndepărta de una 
dintre ele, şansele de a ajunge la ţintă sunt compromise. În jurul acestor doi poli 
se construieşte întregul demers didactic, tot procesul curricular cu toate relaţiile 
existente în interiorul său. Orice proiectare didactică trebuie să ţină seama de 
aceste realităţi şi să pornească de aici. 

Profesorului de religie i se cere o cunoaştere sistematică, globală şi detaliată 
a materialului ştiinţific ce ţine de religie. În acelaşi timp, el trebuie să discearnă 
ceea ce e fundamental de ceea ce e mai puţin important, să organizeze 
conţinutul într-o ierarhie de adevăruri interdependente şi care să decurgă unele 
din altele, să-l examineze în funcţie de exigenţele elevilor, ale programelor, ale 
situaţiilor psiho-sociologice ale fiecărei clase. Profesorul trebuie să fie 
totdeauna „cu un ochi” la programă şi la materialul de prezentat, însă „cu 
amândoi ochii” la exigenţele psihologice ale clasei. E necesară convingerea că 
nu există soluţie fără a exista mai întâi problema. Elevii pe care profesorul îi 
are în faţă au anumite probleme existenţiale care pot fi rezolvate numai dacă 
sunt cunoscute. De multe ori profesorul riscă să ofere unele soluţii la 
„problemele sale” şi la probleme pe care crede că le au şi elevii, dar care, de 


> a 


Cf. M. MOMANU, „Proiectarea şi desfăşurarea activităţii didactice” în Psihopedagogie — 
pentru examenele de definitivare şi grade didactice, ed. C. Cucoş, Polirom, laşi 1998, 215. 
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fapt, nu reprezintă o problemă pentru aceştia, şi să nu ofere, în realitate, soluţii 
la problemele reale cu care ei se confruntă. Lecţia abstractă, îndemnul sau 
mustrarea abstractă nu sunt false în sine, considerate în mod izolat, ci sunt false 
pentru cei care le ascultă, deoarece nu sunt adaptate vieţii lor. Se pot emite 
sentinţe morale admirabile şi märete, adevăruri ştiinţifice de necontestat, care 
însă îl lasă indiferent şi rece pe elev. În schimb, poate fi rostit un singur cuvânt 
modest, dar oportun, care să trezească o inimă atipitä. 

Un autor italian, Giuseppe Cionchi, defineşte astfel ora de religie: o 
întâlnire-dialog între profesor şi elevi în vederea unei cercetări comune (studiu 
comun) asupra unei probleme specifice (în cazul nostru: asupra realităţii 
religioase catolice) pentru a modifica treptat personalitatea acestora în raport 
cu însăşi realitatea analizată”. 

Se pare că, de foarte multe ori, este neglijat acest aspect al orei de religie: 
întâlnire-dialog. Întâlnirea presupune orientarea comună a două persoane (cea 
a profesorului şi cea a elevului), în toate componentele respective (nu ajunge, 
deci, să se întâlnească intelectual; trebuie să se pună în mişcare afectivitatea, 
comportamentul), cu intenţia de a parcurge împreună calea spre adevăr. 
Dialogul se realizează atunci când se discută împreună, se comunică, se oferă 
şi se primeşte. În mod logic, totul este o lecţie; nu doar actul didactic specific 
din timpul orei de curs, ci fiecare întâlnire dintre profesor şi elevi: în pauză, pe 
stradă, în comunităţile parohiale, în activităţile extraşcolare, în diferitele forme 
de asociere posibile. Aceasta este lecţia ca întâlnire globală: cu elevul, în 
întregime, cu toată viaţa sa. 

În ceea ce priveşte cunoaşterea elevului, e bine de înţeles apoi faptul că 
fiecare elev îşi are viaţa sa proprie, iar educatorul nu este stăpânul acesteia, ci 
un ghid înţelept şi dezinteresat în împlinirea acelui proiect de viaţă pe care 
fiecare copil îl are înlăuntrul său. A cunoaşte, aşadar, elevul este indispensabil 
într-un proces didactic. Aceasta înseamnă că profesorul va trebui să fie capabil 
să sondeze elementele care formează sufletul omenesc, să cunoască legile 
generale legate de interesele unei persoane, să distingă aspiraţiile vârstei 
evolutive şi legile psihologice ale învăţării”. 

A cunoaşte elevul înseamnă a şti să identifici starea sa socială, cu toate 
conditionärile la care este supus: familia, mediul, cultura, şi să ţii cont de ele 


? G. CIONCHI, Didattica della religione — per le scuole materne, elementari, medie superiori 
secondo i nuovi programmi, Elle Di Ci, Torino 1995, 109. 

3 Cf. G. CRAVOTTA, Professionalità nell'insegnamento della religione cattolica, SEI, 
Torino 1991, 153. 
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in transmiterea mesajului educativ. Copilul, tänärul pe care profesorul de 
religie îl are în faţă nu este o entitate abstractă, ci o persoană concretă. Această 
persoană, încă de la naştere este posesoare a unor caracteristici specifice: a avut 
de-a face cu părinţii care au adus-o pe lume, a făcut parte dintr-o familie 
determinată cu o situaţie socio-psihologică bine definită. Acest copil a trebuit 
să se adapteze şi să-şi asume atitudini, comportamente şi scheme mentale în 
funcţie de aceşti factori şi de alţii asemănători. În calitate de profesori de 
religie, nu putem face abstracţie de trecutul acelui copil; chiar dacă este la 
început de şcoală (să zicem în clasa I), el nu este o tabula rasa pe care noi 
scriem ce vrem sau ce ne convine. A educa o persoană înseamnă a-i oferi acele 
instrumente care pot să o ajute să valorifice cât mai bine toate darurile care zac 
în interiorul ei. Aici doresc să împărtăşesc o altă experienţă din şcoală: am 
asistat la două ore de religie diferite cu aceeaşi clasă (clasa I) şi am văzut cum 
au înţeles două tinere (profesoare) aceeaşi situaţie. Un copil a venit la ora de 
religie fără caiet şi creion etc. La prima oră, profesoara a văzut imediat că 
acestui copil îi lipsesc cele necesare şi i-a dat din geanta ei (unde avea o rezervă 
de mai multe pixuri şi mai multe foi de hârtie) un pix, câteva culori pentru 
desenat şi o coală de hârtie. Copilul i-a zâmbit şi i-a mulţumit. Peste o 
săptămână, acelaşi copil a venit din nou fără cele necesare. Când noua 
profesoară a văzut că nu scrie l-a certat tare şi i-a spus că nu mai are ce căuta 
la oră dacă nu-şi aduce caietul de religie şi ceva de scris. Copilul a început să 
plângă. După oră, am aflat că era un copil dintr-o familie foarte săracă şi 
părinţii nu i-au cumpărat cele necesare pentru şcoală... 

Cred că o cunoaştere mai clară a situaţiei fiecăruia l-ar ajuta pe profesorul 
de religie să evite multe situaţii delicate şi, mai ales, i-ar fi un sprijin în 
înţelegerea şi ajutarea fiecărui copil în parte. 


2. Puncte de sprijin în proiectarea lectiei de religie 


Pe lângă cunoaşterea materiei şi a copilului, consideraţi ca polii în jurul 
cărora se desfăşoară ora de religie, este necesară apoi cunoaşterea finalitätii 
educative şi competenţa în dialogul educativ-didactic. Fiecare disciplină din 
şcoală este importantă în măsura în care se raportează la finalitatea unitară a 
procesului educativ care constă în formarea integrală a persoanei. 

Metodologia didactică avertizează că pot fi multe moduri de a comunica un 
mesaj; important este să căutăm modul cel mai just, pentru ca mesajul să 
ajungă în spiritul uman şi să provoace acea nevoie intelectivă şi acea reacţie 
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afectivă care duc la o implicare a persoanei în raport cu propriul proiect de 
viaţă. 

Din acest motiv, programele semnalează că diferitele discipline nu trebuie 
predate în sine, ci în lumina valorilor umane pe care le posedă, astfel încât să 
devină mijloace de educaţie, care să trezească în elev gama vastă de 
potentialitäti de maturizare a spiritualităţii sale. Acţiunea didactică se realizează 
într-un sistem organic şi dinamic: profesorul stimulează elevul prin intermediul 
comunicării didactice, propunându-i anumite informaţii care trebuie asimilate 
sau un mesaj ce trebuie descoperit, în vederea unei finalitäti care trebuie atinsă. 

Cele spuse până acum despre proiectarea lectiei de religie pot fi structurate 
pe baza unui algoritm procedural ce corelează următoarele patru întrebări‘: 

— Ce voi face? 

— Cu ce voi face? 

— Cum voi face? 

— Cum voi sti dacä am realizat ceea ce mi-am propus? 

Aceste patru întrebări sunt expresia celor patru etape fundamentale în 
proiectarea lectiei: 


Etapa I: Răspunsul la prima întrebare (Ce voi face?) ne duce la identificarea 
obiectivelor lectiei. 

A avea o finalitate în tot ceea ce face, este unul dintre elementele esenţiale 
ce-l deosebeşte pe om de celelalte fiinţe; acestea acţionează din instinct, omul 
urmăreşte un scop în ceea ce face. Obiectivul educaţional este expresia 
anticipării unui rezultat aşteptat într-un context concret al instruirii; el ne arată 
ce se urmăreşte în fiecare secvenţă a procesului educaţional şi ne dă repere 
pentru evaluarea performanţelor obţinute. Importanţa identificării corecte a 
obiectivelor reiese din funcţiile pe care acestea le îndeplinesc în contextul unei 
activităţi sau în contextul general al instruirii”: 

— funcţia anticipativă: obiectivul este anticiparea unui rezultat deziderabil 
şi realizabil într-un context pedagogic; 

— funcţia evaluativă: obiectivul este un reper sau un sprijin pentru evaluare; 
raportarea rezultatelor obţinute la obiective (ca rezultate scontate) dă măsura 
eficienţei activităţii desfăşurate; 


* Cf. I. INGA - I. NEGRET, „Predarea şi învăţarea eficientă”, Revista de pedagogie (1982) 
1-6. 
$ Cf. M. MOMANU, „Proiectarea şi desfăşurarea activităţii didactice”, 210. 
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— funcţia axiologica: obiectivele sunt expresia unor valori educaţionale şi 
orientează elevii către aceste valori; 

— funcţia de organizare şi reglare a întregului proces pedagogic: obiectivele 
sunt adevărate criterii de referinţă ce orientează proiectarea, desfăşurarea şi 
evaluarea tuturor activităţilor educative şi permit, în consecinţă, controlul şi 
(auto)reglarea proceselor pedagogice. 

Se ştie bine că există diferite clasificări ale obiectivelor educaţiei (le 
enumerăm aici numai cu titlu informativ), astfel: 

a) în funcţie de domeniile vieţii psihice putem vorbi despre: 

— obiective cognitive: vizează însuşirea de cunoştinţe, deprinderi şi 
capacităţi intelectuale; 

— obiective afective: se referă la formarea de sentimente, interese, atitudini 
etc. (acestea se regăsesc în mod frecvent la ora de religie, deşi nu sunt uşor de 
operationalizat); 

— obiective psiho-motorii: vizeazä comportamente de ordin fizic. 

b) în funcţie de gradul de generalitate: 

— obiective generale (cadru), cu grade diverse de generalitate, denumite de 
unii autori şi finalitàti sau scopuri ale educaţiei; 

— obiective medii (de referință); 

— obiective concrete (operaţionale). Obiectivul operaţional este expresia 
anticipării de către profesor a unor comportamente ale elevului, observabile şi 
măsurabile într-un timp scurt, cum ar fi timpul desfăşurării unei activități 
didactice. 

Obiectivele cadru şi cele de referință le găsim în programa analitică a 
fiecărei discipline, inclusiv în cea de religie. Rolul profesorului în proiectarea 
didactică este de a stabili obiectivele operaţionale care, desigur, trebuie să fie 
corelate cu cele generale şi medii. Pentru proiectarea şi desfăşurarea unei lecţii 
este deosebit de important: 

— să exprimăm obiectivul fundamental sau scopul lectiei, în funcție de 
obiectivele disciplinei şi ale capitolului în care se integrează lecţia; 

— să identificăm corect obiectivele operaţionale ale lectiei. 

Precizarea clară a obiectivelor educaționale este condiția fundamentală a 
proiectării corecte a lectiei. Dacă educatorul nu ştie, înainte de a începe lecţia, 
cu ce rezultate concrete trebuie să se încheie ea, atunci confuzia în desfăşurarea 
lectiei si eşecul final sunt de aşteptat. În mod obligatoriu, obiectivul educational 
trebuie să vizeze delimitarea unei conduite sau achiziții educative, care să fie 
redată prin comportamente identificabile, vizibile, concrete. Exprimarea unui 
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obiect operational este o actiune de mare räspundere din partea profesorului, 
întrucât se pot naşte unele confuzii ce conduc, din start, la esuarea unei lecţii“. 

În definirea unui obiectiv operaţional este bine să se ţină cont de următoarele 
aspecte”: 

— un obiectiv nu descrie activitatea profesorului, ci schimbarea care se 
aşteaptă să se producă, în urma instruirii elevului; 

— obiectivul trebuie să fie formulat în termeni comportamentali expliciti, 
prin utilizarea unor „verbe de acțiune”; 

— fiecare obiectiv concret trebuie să vizeze o operaţie singulară, pentru a 
facilita măsurarea şi evaluarea, şi nu o asociaţie sau o multitudine de operaţii, 
mai mult sau mai puţin distincte; 

— un obiectiv trebuie să fie elaborat în cât mai puţine cuvinte, pentru a uşura 
referirea la conţinutul său specific; 

— obiectivele să fie integrate şi derivabile logic, pentru a fi asociate 
construcției logice a conţinutului informațional şi a situaţiilor instructive. 

Un obiectiv este descris cu precizie atunci când comunică unei alte persoane 
ce ar trebui să facă pentru a observa că scopul unei lecţii a fost atins. Scopul 
unui curs trebuie să aibă în vedere ceea ce va şti elevul după lecţie, şi nu ceea 
ce face în timpul ei. Apoi, scopurile trebuie stabilite în termenii unor rezultate 
imediate ale instruirii, şi nu în cei ai realizărilor mai îndepărtate. Având în 
vedere finalitàtile educaţiei religioase, profesorul de religie trebuie să se simtă 
mult mai responsabil în operationalizarea şi atingerea acestor obiective. 


Etapa a II-a: La a doua întrebare (Cu ce voi face?) răspunsul îl găsim în 
analiza resurselor. 

După identificarea obiectivelor, profesorul trebuie să realizeze o analiză 
detaliată a principalelor categorii de resurse implicate în desfăşurarea 
activităţii: 

a) resurse umane: elevul (trăsături de personalitate, interese, trebuinte de 
învăţare etc.); profesorul (pregătire ştiinţifică şi psihopedagogică, competenţă 
comunicativă etc.); 

b) resurse de conținut didactic: ansamblul valorilor educaţionale 
(cunoştinţe, priceperi, deprinderi, capacităţi, atitudini) ce fac obiectul 


€ C£.C.Cucos, Educaţia religioasă — repere teoretice şi metodice, Polirom, laşi 1999, 257. 
7 L. VLASCEANU, „Proiectarea pedagogică”, în Curs de Pedagogie, Bucureşti 1988, 256- 
257. 
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procesului de predare/invätare; selecția conţinuturilor didactice se face în 
funcție de obiectivele identificate (abordare curriculară), pe baza planului de 
învățământ, a programei şcolare, a manualului şcolar şi a altor materiale 
informative cu caracter didactic; 

Conţinutul educativ trebuie să realizeze un echilibru între componentele 
informative şi cele formative. Modalitatea clasică de a preda (cea legată de o 
formare enciclopedistă) este din ce în ce mai mult pusă în discuţie datorită mai 
ales, evoluţiei enorme din ultimul timp a ştiinţelor corelată cu o creştere 
cantitativă ce devine practic imposibil de asimilat. De aceea, se insistă tot mai 
mult pe formarea unor metode de învăţare (a învăţa pe cineva să înveţe) pentru 
ca persoana să fie în măsură mai târziu să se autoformeze. Un profesor este cu 
atât mai bun cu cât reuşeşte să-l înveţe pe elev exact ceea ce poate (elevul) şi 
are realmente nevoie. Premisa de la care se pleacă trebuie să fie una optimistă, 
în sensul că orice copil poate fi învăţat cu sau pentru ceva, cu condiţia alegerii 
celor mai potrivite metode şi mijloace de educaţie. Profesorul trebuie să-şi 
cunoască bine clasa, particularitätile indivizilor care o compun, eventualele 
rupturi sau blocaje comunicative etc. 

Faptul că la noi nu au fost elaborate încă manuale decât pentru clasele I-II 
constituie o problemă şi o dificultate foarte mare pentru orice profesor de 
religie. În acelaşi timp, e vorba de o angajare şi de o responsabilitate mai mare 
în selectarea şi organizarea conţinutului pentru ora de religie. 

c) resurse de ordin material: materiale didactice şi mijloace tehnice care pot 
contribui la eficientizarea activităţii; 

d) locul desfăşurării activităţii (clasă, laborator, atelier, bibliotecă etc.); 

e) timpul disponibil pentru o activitate didactică. 


Etapa a III-a: Elaborarea strategiilor didactice optime constituie răspunsul 
la a treia întrebare: cum voi face? 

Eficienţa activităţi didactice depinde în mare măsură de calitatea demersului 
de selectare şi corelare a celor mai potrivite metode, mijloace şi materiale 
didactice; această etapă mai e cunoscută şi ca etapa selectării şi corelării celor 
„trei M” (Metode, Materiale, Mijloace). Cercetările experimentale şi experienţa 
educativă dovedesc, deopotrivă, că eşecul multor activităţi didactice îşi are 
cauzele la acest nivel al proiectării pedagogice. Conturarea strategiei didactice 


8 Cf. C. Cucos, Educația religioasă — repere teoretice şi metodice, 258. 
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permite deja profesorului să-şi imagineze scenariul aproximativ al activități 
sale. 

Putem fi siguri că alegem cea mai potrivită strategie? 

Nu întâmplător această etapă urmează după identificarea obiectivelor şi 
analiza resurselor. Principalii factori care contribuie la selectarea şi îmbinarea 
celor „trei M” într-o strategie didactică sunt: 

— specificul activităţii (comunicare/insusire de cunoştinţe, evaluare, formare 
de priceperi şi deprinderi etc.); 

— obiectivele operaționale identificate; 

— contextul psihopedagogic al instruirii (gradul de motivare a elevilor, 
nivelul pregătirii lor); 

— contextul material al instruirii (materiale şi mijloace didactice disponibile); 

— stilul şi personalitatea profesorului. 

În ultimă instanţă, conturarea unei strategii didactice şi aplicarea ei cu succes 
depind de personalitatea profesorului, de stilul său pedagogic, de experienţa şi 
imaginaţia sa pedagogică. În principiu, nu se poate spune că există o metodă 
„mai bună” decât alta; succesul unei activităţi nu depinde atât de alegerea unei 
metode, cât de felul în care este pusă în valoare de cel ce a făcut alegerea. Totul 
sau aproape totul depinde de arta profesorului de a-şi pune în valoare cuvântul 
şi gestul, o artă care nu e în întregime înnăscută, ci e în mare parte rodul unei 
munci pasionate şi al voinţei de a fi profesor, adică un model”. 


Etapa a IV-a: Elaborarea instrumentelor de evaluare reprezintă răspunsul 
la cea de-a patra întrebare: cum voi şti dacă am realizat ceea ce mi-am propus? 

Între funcţiile obiectivelor educaţiei am văzut că există şi o funcţie 
evaluativă: precizarea corectă a obiectivelor şi posibilităților de 
operationalizare a acestora oferă un sprijin serios în procesul de evaluare a 
rezultatelor elevilor şi a activității profesorului, sugerând alegerea unor 
instrumente de evaluare adecvate obiectivelor propuse, utilizarea lor în anumite 
momente ale desfăşurării activităţii, precum şi interpretarea şi utilizarea 
rezultatelor în sensul optimizării activităţii şi, implicit, al pregătirii elevilor. 
Între obiective şi evaluare se realizează un continuu feed-back care are 
repercursiuni şi asupra celorlalte componente ale curriculumului. Aş dori să 
mai subliniez, împreună cu profesorul Cucoş, că 


° Cf. M. MOMANU, „Proiectarea şi desfăşurarea activităţii didactice”, 214. 
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proiectul didactic este bine format dacă el stabileşte de la bun început o procedură 
de evaluare a nivelului de realizare a obiectivelor propuse. Evaluarea cea mai 
reuşită este cea care se face pornind de la obiectivele operaţionale ale activităţii. 
Ea trebuie să vizeze raportul dintre rezultatele obţinute şi rezultatele scontate 
(obiectivele). În funcţie de acurateţea enuntàrii obiectivelor si de măsura insinuării 
acestora în achiziţii comportamentale concrete, observabile, se poate determina, 
prin evaluare, eficienţa activităţii didactice, ca un raport dintre rezultatele obţinute 
şi resursele consumate. Rezultatele obţinute trebuie conexate în mod necesar cu 
resursele psihologice şi de timp consumate, pentru a ajunge la respectivele 
rezultate. O activitate didactică este cu atât mai eficientă cu cât obiectivele ei au 
fost realizate într-un timp cât mai scurt cu cheltuieli minime de resurse materiale, 
cu mai puţină oboseală şi cu mai multă plăcere pentru efortul depus. Scopul 
evaluării nu este de a eticheta şi ierarhiza elevii o dată pentru totdeauna, ci de a 
perfecționa necontenit procesul instructiv-educativ, prin evidenţierea unor puncte 
slabe sau neajunsuri, prin asigurarea unei autoreglări şi închideri sporitoare ce au 
loc chiar în cuprinsul sistemului actional de instruire!°. 


Cele patru etape de referinţă în proiectarea didactică nu trebuie luate separat, 
ci în strânsă interdependentä şi fiecăreia trebuie să i se recunoască rolul său 
specific şi importanţa proprie. Insistând prea mult asupra uneia şi neglijând-o 
pe cealaltă, se poate ajunge la un anumit dezechilibru în însăşi desfăşurarea 
actului didactic. 

Ceea ce am reliefat până acum prin cele patru etape ale proiectării, dar şi 
prin prima parte a expunerii, poate fi sintetizat în următoarele acţiuni concrete 
pe care le are de întreprins profesorul": 

— analiza generală a lectiei prin consultarea programei, manualului sau a 
altor materiale bibliografice şi analiza situației psihosociale a elevilor; 

— determinarea, în funcţie de acestea, a obiectivului general şi a obiectivelor 
operaţionale; 

— selectarea şi organizarea conţinutului învăţării în unităţi şi teme principale, 
care să fie convergente şi să fie în corelaţie cu obiectivele fixate; 

— alegerea şi combinarea metodelor şi procedeelor didactice pentru situaţiile 
didactice concrete, în acord cu secvențele de conţinut, particularitätile elevilor, 
obiectivele lectiei; 

— selectarea unor mijloace de învăţământ sau proiectarea unor materiale 
cerute de fiecare eveniment al instruirii; 


10 C, Cucos, Educaţia religioasă — repere teoretice şi metodice, 259. 
II Cf. C. Cucos, Educaţia religioasă — repere teoretice şi metodice, 260. 
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— stabilirea modalitätilor de activitate cu elevii (activitate frontală, abordare 
individualizată, lucrul în grupuri sau pe grupe de nivel, activitate combinată); 

— alegerea metodelor şi instrumentelor de evaluare corespunzătoare pentru 
a constata nivelul realizării obiectivelor propuse. 

În concluzie, se poate spune că proiectarea unei lecţii constituie o problemă 
de o importanță deosebită pentru orice cadru didactic. Acest demers se 
realizează ținând cont de mai multe variabile, cum ar fi complexitatea 
conţinutului, gradul de pregătire şi de motivare a elevilor, natura strategiilor 
aplicate, tipurile de lecţii alese etc. Planul de lecţie la o oră de religie trebuie 
să fie o cale de intrare progresivă a omului în misterele sacralitätii, printr-o 
explorare deliberată a câmpului de posibilităţi şi de cerinţe ale diferitelor 
vârste. Succesul unei lecţii, eficienţa şi roadele sale sunt oarecum garantate de 
o proiectare didactică bine făcută, o proiectare care să anticipe principalele 
secvenţe instructiv-educative. Elaborarea unei lecţii constituie un act aşa numit 
de „inginerie didactică”, ce nu trebuie neglijat niciodată. Pentru aceasta, 
profesorul trebuie să dovedească o bună pregătire de specialitate şi o pregătire 
metodică, o instrucție pedagogică, o experiență în materie de predare. 
Improvizatia sau indiferența cu privire la pregătirea unei ore de religie 
constituie nu numai o lipsă gravă, ci chiar un păcat mare, deoarece efectele 
negative ale lipsei de formare religioasă se pot vedea nu numai în viaţa aceasta, 
ci pot pune sub semnul întrebării însăşi mântuirea sufletului acelei persoane 
care a fost încredinţată profesorului. 


Riassunto 


L’educazione religiosa nella scuola di Stato costituisce per noi, in un certo senso, 
una novită e nelle stesso tempo una sfida. Le persone che entrano nella scuola con 
questa missione devono prima confrontarsi e poi conformarsi alla mentalità e alla 
metodologia della scuola, tenendo sempre presente il mandato che ne hanno 
ricevuto dalla parte della Chiesa. Il modello corricolare, entrato nella scuola 
negli ultimi trent'anni rappresenta anche lui una sfida per l'insegnamento della 
religione. Gli insegnanti di religione (sacerdoti o laici) devono saper usare la 
tecnologia attuale della scuola affinchè questa disciplina, anche se particolare, 
non sia considerata superflua o distacatta dalle altre discipline. 

Il presente saggio vorebbe presentare nella prima parte diversi aspetti riguardo 
il ruolo e la peculiarità dell’insegnamento della religione, mettendo in risalto i 
due „poli” intorno ai quali si deve progettare un unità didattica (il fatto religioso 
presente nella vita degli allievi e nella società e l’allievo come persona coinvolta 
in un vero dialogo nella classe). L'insegnante di religione deve avere una buona 
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conoscenza non solo del contenuto da insegnare, ma anche di tutto il processo 
psicopedagogico. Conoscere e riconoscere l’allievo/a in tutta la sua complessita 
rappresenta una delle chiave del successo... 

Nella seconda parte invece ho insistito di piu sull’aspetto didattico riguardo la 
progettazione di una lezione o unita didattica. Il modello corriculare costruito 
sull’asse finalită — contenuti e altre risorse — metodi, mezzi, tecniche — valutazione 
rappresenta l’itinerario che l’insegnante di religione deve percorrere prima di 
entrare nella classe. 

In conclusione, ho sottolineato che senza una buona progettazione la lezione 
rischia di fallire (almeno in una certa misura) e, in questo senso l’insegnante di 
religione dev'essere consciente delle conseguenze che una tale situazione possono 
avere per tutta la vita di una persona. 


UN IMPERATIV PENTRU ȘCOALA CATOLICĂ: 
CONCILIUL AL II-LEA DIN VATICAN 


Robert Lazu 
Universitatea de Vest, Timişoara 


Motto: 

Şcoala catolică, având deschiderea cuvenită față de exigenţele 
progresului actual, îşi educă elevii la promovarea eficientă a 
binelui cetăţii pământeşti si îi pregăteşte la slujire în vederea 
răspândirii împărăției lui Dumnezeu pentru ca, ducând o viaţă 
exemplară şi apostolică, aceştia să devină plămadă de mântuire 
pentru comunitatea umană (GE 8). 

Tot binele creştinătăţii şi al întregii lumi depinde de buna educaţie 
a tineretului (sfântul Ignatiu de Loyola). 


Puţine subiecte sunt atât de importante ca învățământul catolic. De altfel, în 
opinia noastră, deşi există mai multe priorități ale Bisericii Catolice în 
România, două ne par a fi esenţiale: educaţia şi comunicațiile sociale. Complet 
scăpate de sub control, ambele domenii sunt folosite deseori în scopuri străine, 
dacă nu chiar opuse revelatiei creştine, punând astfel în primejdie sufletele 
copiilor, adolescenților şi tinerilor, cât si ale celorlalţi trăitori în acest spațiu 
vitregit de zeci şi zeci de ani de dictatura marxist-leninistă. lată motivul pentru 
care, abordând un subiect pe cât de important, pe atât de dificil, vom reflecta 
asupra principiilor educaţiei catolice în funcție de contextul actual, căutând 
acele soluţii benefice pe care orice profesor responsabil le urmăreşte. 

Sensibili la „principiul realității”, vom descrie mai întâi situaţia critică a 
învățământului românesc de azi, bazându-ne pe date concrete, cunoscute în 
calitatea de dascăl pe care o exercităm în cadrul Universităţii de Vest din 
Timişoara. Sintetizând discuţiile purtate cu prietenii, numeroşi, care sunt şi ei 
profesori, am obţinut un tablou cu totul îngrijorător al învățământului autohton. 
Desigur, mulţi dintre cititorii revistei Dia/og teologic — mai cu seamă aceia care 
activează sau au activat în şcolile publice — ştiu deja aceste lucruri. Am 
preferat, totuşi, să insistăm asupra lor, subliniind efectele în plan moral, 
generate de situația de criză, efecte ce au repercusiuni nefaste atât asupra 
profesorilor, cât şi asupra elevilor. Trebuie să depăşim faza portretelor ideale 
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ale invätämäntului (scoala ce colaboreazä, idilic, cu Biserica etc.), care nu se 
potrivesc învăţământului românesc decât in mod cu totul accidental. 


1. Criza învăţământului românesc 


Mai puţin academic, voi începe prin a relata un fapt cotidian. Deunăzi m-am 
întâlnit cu o cunoştinţă, fost coleg de facultate, actualmente profesor la un liceu 
timişorean. Inevitabil, discuţia ne-a purtat spre întrebarea obişnuită referitoare 
la activitatea pe care o desfăşurăm în prezent. Pe un ton neutru, propriu celui 
care a luat o decizie irevocabilă, interlocutorul m-a anunţat că va ieşi cât de 
curând din învățământ. Afirmația sa nu m-a surprins. De ce? Pur şi simplu m- 
am obişnuit să o aud foarte des. Nu cu multe luni în urmă, un alt cunoscut, 
profesor la Universitate, a părăsit catedra pentru un post plătit mai bine. Acum 
un an, un prieten apropiat, dascăl de religie la un liceu din Timişoara, a părăsit 
învățământul emigrând în SUA, unde îşi întreţine familia lucrând ca 
programator. Şi aşa mai departe. Dacă ar fi să întocmim un tabel rezumativ al 
traseului diverşilor cunoscuţi implicaţi în activitatea educațională, numărul 
celor care: 1) au părăsit învăţământul, după care au emigrat; 2) au părăsit 
învățământul, rămânând (deocamdată) în ţară; 3) doresc să părăsească 
învățământul şi să emigreze; 4) doresc să părăsească învățământul pentru a 
profesa alte meserii, în ţară; 5) ar dori să emigreze, activând în continuare în 
învățământ, este foarte mare. Estimativ, mai mult de trei sferturi dintre dascălii 
cu care stau de vorbă, prieteni apropiaţi sau cunoştinţe ocazionale, nutresc 
intenția părăsirii învățământului. Care ar fi motivele invocate în sprijinul unor 
astfel de decizii — îndrăznim să le categorisim — dramatice? Cel mai adesea este 
denuntatà salarizarea inacceptabilă a profesorilor, realitate ce contrazice 
flagrant doctrina socială a Bisericii: 


Salariul just este rodul legitim al muncii. Faptul de a-l refuza sau de a nu-l da la 
timpul cuvenit poate constitui o nedreptate gravă. Pentru a evalua remuneraţia 
echitabilă, trebuie să se ţină seama atât de nevoile, cât şi de contribuţiile fiecăruia. 
„Ținând seama de funcţia şi de productivitatea fiecăruia, precum şi de condiţiile 
întreprinderii şi de binele comun, munca trebuie astfel remunerată încât să i se 
ofere omului posibilitatea de a asigura pentru sine şi pentru ai săi o viaţă demnă 
din punct de vedere material, social, cultural şi spiritual”. Acordul părților nu e 
suficient pentru a justifica moralmente cuantumul salariului!. 


! CBC 2434. 
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Rezumänd învăţătura Bisericii promovată de papa Leon al XIII-lea, Daniel 
Barbu arăta, la rândul său, următoarele: 


Munca, spunea Leon al XIII-lea, nu este o marfă al cărei preţ urmează fluctuațiile 
pieţei. Punctul de plecare în stabilirea preţului muncii este, potrivit doctrinei 
sociale creştine, datoria de a acoperi acele nevoi fundamentale ale familiei, 
capabile să asigure acesteia un trai demn”. 


De obicei familişti, majoritatea dascălilor resimt cât se poate de apăsător 
sărăcia, incapabili să asigure familiei un minimum necesar, deşi au renunţat de 
mult să-şi cumpere cărțile trebuincioase pregătirii profesionale. În ciuda acestei 
situaţii dezumanizante, „strigătoare la cer”, nu doar în sărăcie vedem 
principalul motiv pentru care multi decid să părăsească învățământul. Un altul, 
la fel de grav, îi determină să aleagă această soluţie disperată: degradarea 
demnităţii profesorului. Antrenati în nesfârşite greve şi negocieri, profesorii şi- 
au pierdut aproape orice respectabilitate în fata elevilor care, ,,educati” prin 
muzica unor trupe ca B.U.G. Mafia, Marijuana sau Valahia, învaţă că numai 
banii, sexul şi puterea sunt importante. Şi cum ar putea să mai valoreze 
învățământul ceva în ochii unor tineri care ştiu că sectorul educativ este unul 
„neproductiv”? Pe fondul derivei economice, care a generat pauperizarea 
multor cetăţeni români, „capitalismul sălbatic” a devenit atoatestăpânitor: banii 
sunt prima si ultima valoare a celor dominati de nevoi de tot felul. Alegerea 
şcolii se bazează prea rar pe criterii vocationale, părăsite în favoarea celor 
„pragmatice”, definite exclusiv în funcţie de câştigul financiar scontat prin 
obținerea diplomei. Aşa se explică numărul enorm de studenţi la drept, 
economie, medicină sau informatică, complet disproporționat în comparaţie cu 
cel al studenţilor în umanioare. Pe lângă aceste aspecte, programele 
Ministerului Educaţiei Naţionale rămân fără scop, ele aglomerând cunoştinţe 
de care elevii nu ştiu cum să scape mai repede, motivaţi aproape în 
exclusivitate de mediile şi notele ce le vor permite accesul la treptele superioare 
ale învățământului. Din nefericire, afirmaţiile doamnei Violeta Barbu sunt cât 
se poate de adevărate: 


Veritabilul aspect negativ al şcolii laice, dacă avem curajul să-l recunoaştem, este 
pierderea semnificației întregului, fragmentarea cunoaşterii, o neutralitate față de 
valori care este sinonimă chiar cu anularea lor. Eşecul sistemelor educaţionale 
laice trebuie denunţat nu din punctul de vedere al incapacității de a forma buni 


2? D. BARBU, „Doctrina socială creştină. Principii pentru o discuţie”, Verbum 2 (7-12/1991) 
135. 
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conştienţi de demnitatea umanităţii lor”. 


În mijlocul dezolantului peisaj al învăţământului autohton, religia e o 
adevărată cenuşăreasă, încă una despre care nu ştim dacă va deveni vreodată 
prinţesă. Ea are mai degrabă un rol decorativ, putând fi oricând exclusă din 
programa şcolară. Nici nu puteam spera mai mult în cadrul unui învățământ 
complet secularizat cu largul concurs al unor ideologii materialiste. 

Aşa ni se înfăţişează învățământul românesc în anul de graţie 2002 d.C. În 
loc de sinteză, putem cita cuvintele dintr-un editorial al Centrului de Informare, 
Orientare şi Consiliere Profesională din cadrul Universităţii din Bucureşti, 
unde se vorbeşte despre copiii noştri şi aspiraţiile lor: 


Sunt lângă noi zi de zi, şi totuşi nu ne sunt alături... Diferiti, parcă proveniţi din 
altă cultură. Ar trebui să ne recunoaştem în ei, copiii noştri, dar nu-i înţelegem, nu 
ne sunt asemenea. Au alte valori sau, cel puţin, aşa afirmă, teribili, superbi, 
incomprehensibili. Se îmbracă diferit, gesturile le sunt barbare, violenţa nu le 
repugnă, iar limbajul lor sfidează literarul... Cărţile copilăriei şi adolescenţei 
noastre zac în rafturile bibliotecii pe care am plătit-o în ratele unei Golgote vidate, 
postdecembrist, de sens... Diplomele noastre, prăfuite şi ele, înghesuite în vreun 
sertar din aceeaşi bibliotecă, lor nu le evocă nimic... Poate numai mizeria cotidiană 
izvorâtă din prea multă cinste. Vor totul acum, azi, într-un prezent care refuză 
trecutul şi viitorul laolaltă. 

Şi totuşi... Tot ei, vin la Centru. Vorbesc despre trecutul şi viitorul /or, într-un 
prezent pe care şi-l asumă. Despre părinţi care le-au trasat, fără să-i întrebe, fără 
să-i cunoască, un drum. Despre profesori care, reduşi la mizeria unui salariu de 
nici măcar croitoreasă, devin simboluri ale unui prezent chinuit, lipsit de 
perspective. Despre o lume în care doar violenţa şi banul capătă valoare şi 
recunoaştere. Şi ne mai vorbesc şi despre ei. Vor să aibă dreptul de a alege. Ştiu 
prea bine că această libertate presupune cunoaşterea alternativelor. Si atunci cer 
informaţie. Cer modele. Cer dreptul la propria lor existenţă. 

Elevi şi studenţi... 

Dar vin şi absolvenţi care întreabă de „burse dincolo”. Vor, de fapt, să plece. 
Pentru că România nu le oferă o minimă recunoaştere. Pentru că şi-au văzut colegii 
de an resemnându-se, acceptând tàcuti mineriade, FNI-uri, greve inutile... Si pentru 
că bursa reprezintă, în cele mai multe cazuri, o cale legală şi onorabilă de salvare, 
de insertie pe piaţa muncii din Occident. Absolvenți care, mai târziu, vor deveni 


3 V. BARBU, „Şcoala catolică, o alternativă? Perspective româneşti”, Verbum 5 (6/1994) 
107. 


168 


cetăţeni ai unei alte țări pentru care România se reduce doar la Ceauşescu, Dracula 
şi copii abandonaţi”. 


2. Principiile educaţiei catolice 


Recunoscând veridicitatea perspectivei înfăţişate mai sus, situaţia trebuie 
cântărită cu atenţie sporită, ferindu-ne de derapaje pesimiste, sau, invers, de 
suficiența unui fals irenism. Cu luciditate trebuie să recunoaştem, pentru 
început, că fundalul pe care ne desfăşurăm reflectiile despre religie şi şcoală în 
România, la începutul unui nou mileniu, poate fi descris, pe scurt, astfel: o 
criză profundă, esenţială, generalizată, a învățământului. Un câmp larg de 
acţiune se desfăşoară înaintea educatorului catolic, solicitându-i întreaga 
creativitate, întregul geniu pe care lucrarea Duhului Sfânt i-l poate trezi în 
suflet. 


Toţi creştinii, întrucât au devenit făptură nouă renăscându-se din apă şi Duh Sfânt 
şi astfel se numesc şi sunt într-adevăr fiii ai lui Dumnezeu, au dreptul la o educaţie 
creştină. Aceasta nu are în vedere numai maturizarea persoanei umane despre 
care s-a vorbit mai sus, ci urmăreşte, în principal, ca cei botezați, fiind iniţiaţi 
treptat în cunoaşterea misterelor mântuirii, să devină din zi în zi mai conştienţi 
de darul credinţei pe care l-au primit, să înveţe să-l adore pe Dumnezeu Tatăl în 
spirit şi adevăr (cf. In 4,23), în primul rând prin cultul liturgic, să fie formaţi 
pentru a-şi trăi viaţa proprie după omul cel nou în dreptatea si sfinfenia 
adevărului (cf. Ef 4,22-24) şi astfel să ajungă la omul desăvârşit, la vârsta 
plinătăţii lui Cristos (cf. Ef 4,13) şi să contribuie la creşterea trupului mistic 
(subl. n.) (GE 2). 


Textul de mai sus, extras din declaraţia Gravissimum educationis emisă în 
cadrul Conciliului al II-lea din Vatican, defineşte cu maximum de claritate 
principiul fundamental al educaţiei catolice, principiu derivat din caracterul 
teonom al fiinţei umane. „Adevărata educaţie urmăreşte formarea persoanei 
umane în vederea scopului ei ultim”, spune acelaşi document. Meditând asupra 
acestui principiu, ne este limpede că situaţia deplorabilă a învățământului 
românesc este cauzată tocmai de ignorarea completă a caracterului teonom al 
omului. Situaţie generalizată în întreg învățământul modern, ea are la bază 
secularizarea rapidă prilejuită de lepădarea de credinţă, fenomen încurajat 
intens de ideologiile anticreştine care bântuie Europa încă de la apariția 
germenilor Reformei. În acest context: „Educaţia trebuie să demaşte 


* 22 Literar (ianuarie-februarie 2002) 1, în 22 (12/2002). 
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pseudovalorile care, cu niste slogane facile si atractive, nu urmäresc decät sä 
întărească ceea ce este prestigiu, orgoliu şi o viaţă uşoară si plăcută”. Cum s-ar 
putea însă îndeplini un astfel de ideal în contextul unui învăţământ dominat de 
pseudovalori? 

Singura soluţie ne pare a fi cea a constituirii unui învăţământ paralel, bazat 
pe principiile catolice susţinute de profesori competenţi, aleşi cu grijă, capabili 
„să dea mărturie, atât prin viaţă, cât şi prin învățătură, pentru unicul Învățător, 
Cristos” (GE 8). Folosind sintagma „învăţământ paralel”, nu ne referim 
neapărat la o distincție fizică între şcoala catolică şi şcoala publică; mai 
degrabă vizăm o distincţie calitativă, situată la nivelul principiilor ce animă 
respectivele instituţii. Mai mult, credem că este mare nevoie ca principiile 
catolice să fie transferate în instituţiile publice, de exemplu, prin crearea de 
secţii de teologie în cadrul diferitelor Universităţi. Promovând intens dialogul 
dintre religie şi cultură, pe de o parte, apoi transmiterea interesului pentru 
ştiinţele umaniste (teologie, limbi clasice, filozofie, istorie etc.), pe de altă 
parte, dascălii catolici sunt datori să indice prin propriile lor competenţe 
exigenţele pe care trebuie să le îndeplinească cei care activează în domeniul 
educaţiei. Pe scurt, creştinii catolici trebuie să contribuie la apariția unor noi 
instituţii paideumatice, în sensul arătat de Violeta Barbu: „O şcoală 
confesională activă şi dinamică dublată de o prezenţă creatoare în mediile 
educaţionale laice”. Acest lucru nu este deloc simplu, mai cu seamă dacă ne 
gândim la observaţia părintelui iezuit Cristobal Roa, pe cât de clară, pe atât de 
dureroasă: „Nu putem uita că şcoala catolică întâmpină azi mari obstacole. În 
Europa Orientală, marele obstacol este inexistenţa sa”. Chiar dacă s-a mai 
schimbat câte ceva în ultimii ani, în sensul înființării, ici-colo, a unor şcoli 
catolice, problema a rămas. Inexistenta învățământului catolic, denuntatä 
transant de C. Roa S. J., a lăsat locul absenței acestuia. Când facem asemenea 
afirmaţii critice, avem în vedere nu atât existenţa fizică a unor şcoli şi 
universităţi catolice, cât mai cu seamă impactul concret pe care-l au ele în 
societatea noastră. Lipsa efectelor palpabile indică ceea ce numim „absenta” 
şcolii catolice, pe care o constatăm fără a uita dificultăţile întâmpinate într-un 
mediu ostil catolicismului. Însă nu putem accepta ipoteza unui rău obiectiv, 
singurul vinovat de incapacitatea educaţiei catolice de a ocupa un loc vizibil şi 


5 C. Roa S.J., „Apostolatul educativ al iezuiţilor în lume”, Verbum 3-4 (5/1993) 307. 
€ V. BARBU, „Şcoala catolică, o alternativă? Perspective româneşti”, 107. 
7C. Roa S.J., „Apostolatul educativ al iezuitilor în lume”, 307. 
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benefic în România contemporană. Există o serie de deficienţe îngrijorătoare 
chiar în mijlocul nostru, al celor care ne străduim să străbatem drumul 
credinţei, toate având ca trăsătură comună izolafionismul, sectarismul, atitudini 
patogene descrise cu acuitate de Daniel Barbu: 


Nimic nu pare mai străin de vocaţia apostolică a Bisericii decât închiderea ochilor, 
claustrarea confortabilă în mediul catolic, conştiinţa falsă că noi ne mântuim iar 
ei, ceilalţi, cei cu care impärtim grija fiecărei zile, nu merită decât cel mult 
rugăciunile noastre. Învățătura socială creştină este în război deschis cu 
bigotismul, pietatea sentimentală şi egoistă, devotiunea mecanică, orgoliul de a fi 
mai bun decât cel de alături, spiritul sectar, nepăsarea faţă de cei „din afară”, 
retragerea în interiorul unei culturi alternative, de ghetou. O asemenea cultură nu 
va rezista asaltului secularizării şi consumismului, terorismului culturii „liberal- 
democrate”. 

Deseori, unii creştini se aseamănă cu nişte plante fragile de seră ce înfloresc numai 
în umbra lăcaşului sfânt şi care se ofilesc de îndată ce ies la lumina puternică a 
realităţii. Or, datoria noastră — ne-o reaminteşte mereu Apostolul — este să dăm 
seamă despre speranţa care este în noi oricui are curiozitatea să ne ceară socoteală 
despre ea. Căci toţi oamenii, fără excepţie, sunt chemaţi la mântuire. 


Exersarea spiritului critic nu este nicidecum satisfăcătoare dacă nu 
contribuie la descoperirea, fie şi în proiect, a unor soluţii pozitive. Constienti 
de acest fapt, în încheierea eseului nostru, vom descrie două posibile soluţii ce 
pot contribui la conturarea viitorului drum al şcolii catolice. 

Prima, izvorâtă din indemnurile repetate ale papei loan Paul al II-lea, dar şi 
a unor teologi de calibrul lui Karl Rahner sau Joseph Ratzinger, se referă la 
ceea ce ne pare a fi o exigentà de neocolit pentru orice credincios catolic: prima 
noastră şcoală trebuie să fie şcoala Conciliului al II-lea din Vatican. Practic, 
ceea ce dorim să sugerăm prin afirmaţia noastră apăsată este necesitatea de a 
aprofunda învăţătura conciliară, descoperind, printr-o cercetare sistematică, 
răspunsurile Duhului Sfânt la „semnele vremii”. Făcând acest lucru cu 
temeinicie, suntem convinşi că vieţile noastre se vor schimba, devenind apți să 
răspundem oricărei crize, inclusiv celei a învăţământului românesc. Să fim bine 
intelesi: nu ne exprimăm metaforic, ci sugeräm soluţii concrete. De exemplu, 
inaugurarea unui vast ciclul catehetic, cuprinzând toate Bisericile catolice din 
România (indiferent de rit), în cursul căruia să fie prezentate pe larg şi fixate 


8 D. BARBU, ,,Doctrina socialà crestinà. Principii pentru o discutie”, 136. 
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cu temeinicie învăţăturile exprimate în diversele documente conciliare, astfel 
încât fiecare credincios catolic să le poată cunoaşte în profunzime. 

O a doua soluţie am enuntat-o deja: înfiinţarea în Universitățile seculare a 
unor catedre de teologie, unde, alături de cursuri destinate „ştiinţei sacre”, să 
fie susținute, de către dascăli catolici competenţi, cursuri de limbi clasice, 
filozofie, istorie a culturii, artei, religiilor etc., dovedind permanent valoarea 
eminentă a dialogului dintre credinţă şi cultură. Activând astfel în mijlocul 
lumii, dascălii catolici pot deveni „sacramente vii”, dezvăluind celor aflaţi in 
căutare lumina revelatiei cristice, contribuind la „crearea în comunitatea şcolară 


a unei atmosfere însufletite de spiritul evanghelic al libertăţii şi iubirii” (GE 
8). 


PLURALISMUL RELIGIOS IN TEOLOGIA LUI HANS KÜNG 


Asist. univ. Corneliu C. Simut 
Universitatea Emanuel din Oradea 


1. O apologie metodologicä 


In ultimii ani, Hans Küng a fost preocupat de dialogul crestinismului cu 
celelalte religii ale lumii, mai ales datoritä influentei crescände a abordärii 
pluraliste in contextul mai larg al dezbaterilor de naturä religioasä. 
Crestinismul trebuie să fie relevant pentru lumea contemporană, care este, de 
fapt, o societate complexă, dezvoltată, în esenţă, pe câteva coordonate 
principale: economia, ştiinţa, politica şi religia. De aceea, mesajul creştin 
trebuie să fie proclamat în aşa fel încât să devină relevant pentru oricare dintre 
acestea. Cu alte cuvinte, creştinismul de azi trebuie să răspundă atât întrebărilor 
puse de omul de ştiinţă, cât şi celor ridicate de adepţii altor religii. Prin urmare, 
Küng adoptă o metodologie pe care încearcă sà o justifice în cartea sa Christ 
sein!, ţinând cont de ştiinţa avansată a zilelor noastre, dar şi de problematica 
existenţei altor posibile căi demne de urmat în domeniul religios. 

Astfel, Kiing încearcă să aducă argumente în favoarea metodei istorico- 
critice pe care o foloseşte în analizarea credinţei creştine şi a persoanei lui Isus. 
În primul rând, Kiing întreabă dacă metoda istorico-critică presupune credinţa. 
Răspunsul este nu, întrucât, susține Kiing, un necreştin poate la fel de bine ca 
un creştin să cerceteze problematica existenţei istorice a lui Isus. Cu toate că 
atât credinciosul, cât şi necredinciosul se vor apropia de studiul vieţii lui Isus 
cu anumite presupozitii, acest lucru nu este hotărâtor, chiar dacă ar putea afecta 
cercetarea. Küng este de părere că metoda istorico-criticä nu înseamnă 
enuntarea de afirmaţii cu caracter absolut (da-uri şi nu-uri categorice), ci o 
deschidere sinceră faţă de problematica critică referitoare la istoria lui Isus, 
adică, implicit, o deschidere faţă de celelalte religii. A doua întrebare pe care 
o pune Küng este dacă credinţa presupune metoda istorico-critică. Răspunsul 
este, din nou, negativ. Credinţa a existat înainte de apariţia acestei metode şi 
va exista şi fără folosirea acesteia. Kiing afirmă însă că o credinţă care nu se 
bazează pe critica istorică este naivă şi primejdioasă (cu toate că nu e greşită), 


! H, Küng, On Being a Christian, 164-165. 
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pentru cä poate scäpa din vedere anumite aspecte istorice de netägäduit 
referitoare la persoana lui Isus. Prin urmare, „credinţa inteligentă, justificabilä” 
presupune direct sau indirect o cercetare istorică cel puţin în ceea ce priveşte 
rezultatele generale. În al treilea rând, Kiing este de părere că cercetarea istorică 
nu este incompatibilă cu credinţa. Credinţa care cunoaşte şi cunoaşterea care 
crede oferă, de fapt, răspunsul. 

Modul în care Kiing îşi justifică metodologia este pertinent, întrucât 
evanghelia a fost scrisă mai întâi ca istorie, înainte de a deveni în mod oficial 
dogmă şi în ciuda faptului că exista, tot ca doctrină, înainte de a fi scrisă”. După 
două mii de ani de la scrierea evangheliei, o analiză istorică se impune cu 
necesitate, tocmai din cauză că omul de azi are nevoie de un minimum de 
siguranţă ştiinţifică pentru a-şi organiza viaţa pe baza unor doctrine vechi de 
mai bine de două mii de ani. Din acest punct de vedere, istoria, dogma şi 
moralitatea trebuie să se îmbine reciproc. Studiul istorico-critic ar trebui să 
convietuiascä cu doctrinele Bisericii, lucru care, evident, nu s-a întâmplat, 
deoarece rezultatele acestui studiu au dus la contestarea multora dintre 
adevărurile credinţei. Între evanghelie şi credinţă trebuie să existe o 
continuitate istorică. Cu alte cuvinte, această continuitate istorică trebuie să 
existe între lucrarea istorică a lui Cristos şi Biserică. În acest caz, aspectul 
continuității istorice este susținut dogmatic, pe baza credinţei care afirmă 
lucrarea Duhului Sfânt în istorie. Din păcate, aspectul pneumatologic nu face 
parte din metodologia lui Kiing. În teologia sa, legătura dintre istorie şi credinţă 
nu se face prin pneuma, ci prin ratio. Pentru a crede într-un mesaj ca cel oferit 
de evanghelie, omul contemporan nu are nevoie decât de rațiune. 

Procuparea lui Kiing de a descrie creştinismul într-o manieră cât mai 
relevantă pentru lumea contemporană a început o dată cu primele reacţii 
negative ale colegilor săi catolici (Karl Rahner, Walter Kasper, Alois 
Grillmeier, Helmut Riedlinger, Hans Urs von Balthasar), care i-au criticat 
cristologia, acuzându-l că nu ia în serios teologia tradiţională. De fapt, la una 
dintre conferințele episcopilor germani, cardinalul Höffner a spus că metoda 
istorico-critică a lui Kiing reduce unicitatea lui Cristos la valoarea celei pe care 
o are sfântul Francisc sau Mahomed”. Pe de altă parte, teologii pluralisti îl 
critică pe Kiing tocmai pentru faptul că unicitatea lui Cristos, asupra căreia 


? Pentru mai multe detalii despre metoda criticii istorice, cf. PELIKAN, Christian Doctrine 
and Modern Culture, 231-236. 

3 Cf. BREWER, „The Uniquness of Christ and the Challange of the Pluralistic Theology of 
Religions”, în Hans Küng: New Horizons for Faith and Thought, ed. KUSCHEL, 198. 
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insistä in majoritatea cärtilor sale, impiedicä dialogul dintre crestinism si 
celelalte religii. 


2. Provocarea teologiei pluraliste 


Pe scurt, principala caracteristică a teologiei pluraliste este încercarea de a 
provoca teologia creştină să redefinească unicitatea lui Cristos în lumina 
învățăturilor promovate de alte religii. Provocarea teologiei pluraliste poate fi 
rezumatä în cartea editată de John Hick şi Paul Knitter, The Myth of Christian 
Uniqueness: Towards a Pluralistic Theology of Religions, Maryknoll, New 
York and London 1987, desi Hick editase deja incä o carte care punea sub 
semnul intrebärii si critica unicitatea lui Cristos, precum si posibilitatea 
intrupärii sale”. De fapt, ca abordare a problematicii religiei în general, 
pluralismul religios incepe o datä cu publicarea scrierilor lui Ernst Troeltsch si 
Arnold Toynbee, prin promovarea ideii că există şi alte religii care pot avea un 
rol în istoria mântuirii. În consecinţă, nu trebuie să se mai insiste asupra 
superiorității şi caracterului final al lui Cristos, întrucât există si alti mântuitori, 
cel puţin la fel de importanţi ca şi Cristos. Troeltsch avansase ideea că toate 
religiile sunt relative, iar Toynbee afirmase că toate religiile sunt, în esenţă, la 
fel’. Se observă faptul că accentul este pus pe caracterul comun al religiilor, şi 
nu pe aspectul particular al experienţei fiecărei religii în parte. 

Demersul lui Hick s-a dovedit a fi o „revoluţie copernicană” în teologie, care 
constă în trecerea de la cristocentrism (si ecleziocentrism) la Dumnezeul etern, 
„Realul”, „Eternul”, Dumnezeu însuşi. De fapt, în teologie s-a înregistrat în 
acest fel o schimbare de paradigmă. Teologia pluralistă susţine că unicitatea lui 
Cristos trebuie reevaluată, întrucât nu poate fi acceptată decât ca mit. Astfel, 
creştinismul este unic în sensul în care fiecare religie este unică. Prin urmare, 
afirmă teologii pluralişti, superioritatea creştinismului față de celelalte religii 
este un mit. Nici una dintre valorile promovate de creştinism nu poate fi 
superioară celor susţinute de alte religii. De aceea, Scriptura nu este superioară 
nici uneia dintre cărțile pe care se bazează celelalte religii ale lumii. Din 
perspectiva pluralismului, limbajul Noului Testament şi al tradiţiei creştine este 
mai degrabă unul poetic, metaforic, care reflectă devotamentul şi dragostea 


* Este vorba despre The Myth of God Incarnate, apărută în 1977. 

5 Pentru mai multe detalii despre concepţia lui Toynbee, cf. impresionantul său studiu, 
apărut în 12 volume, A Study of History (1934-1961) sau A. TOYNBEE, Studiu asupra istoriei, 
Humanitas, Bucureşti, 1997, sinteză realizată de D. C. Somervell. 
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Bisericii primare fatä de Isus din Nazaret. Prin urmare, limbajul Noului 
Testament trebuie interpretat simbolic, nu ontologic, pentru a nu conferi 
caracter ontologic naturii realităţii (în speță, lui Cristos). In acest sens, Hick 
oferă un exemplu, ajuns celebru datorită „originalitätii” de care dă dovadă: 
„Afirmația «Isus este Domnul şi Mântuitorul meu» este limbajul îndrăgostitului 
pentru care iubita este cea mai dulce fată din lume”. 

Teologia pluralistă dărâmă mitul unicitàtii lui Cristos din trei motive. In 
primul rând, conştiinţa realităţii cultural-istorice limitează cunoaşterea şi 
credinţa religioasă. Pretentia de adevăr a unui lucru asupra altui lucru este strict 
limitată, deşi poate fi adevărată. În al doilea rând, Dumnezeu este dincolo de 
orice posibilitate de cunoaştere exhaustivă. Astfel, nici o religie nu poate afirma 
că deţine cuvântul final şi sigur referitor la Dumnezeu. În al treilea rând, orice 
pretenţie de a deţine norma finală este în sine lipsită de etică şi promovează o 
atitudine arogantă. Prin urmare, pretenţia că Isus este unic e un mit, iar 
provocarea teologiei pluraliste este justificată. 


3. Răspunsul lui Kiing 


În 1964, Kiing prezintă la Bombay eseul Religiile lumii în planul de 
mântuire al lui Dumnezeu. În urma audierii acestui eseu, Hick a fost de părere 
că Kiing a trecut de la ecleziocentrism la teocentrism, întrunind astfel toate 
calitățile cerute de teologia pluralistă. Nu după mult timp, Hick se räzgändeste 
Şi, împreună cu Knitter, avansează ideea conform căreia Küng nu ar fi trecut de 
la ecleziocentrism la teocentrism, ci de la ecleziocentrism la cristocentrism, 
fapt cu atât mai îngrijorător pentru teologia pluralistă cu cât discuţia nu se mai 
purta de acum în sfera lor de acţiune: Cristos rămâne simbolul creştinismului, 
în orice context s-ar purta discuţiile. 

Bineînţeles, reprezentanţii teologiei pluraliste au formulat câteva obiecţii la 
poziţia lui Küng. Prima obiectie este cea etico-practică. Crestinismul, ca 
monopol al adevărului religios, este şovinism, este de părere Rosemary Radfort 
Reuther. Cristos nu poate fi norma absolută în religie, aşa cum nici experiența 
masculină nu poate fi normă pentru întreaga umanitate. Astfel, creştinismul 
trebuie să-şi vadă limitele, finitudinea şi caracterul particular. Pe de altă parte, 
Gregory Baum a sugerat că ecleziocentrismul are un impact negativ asupra 
celor din afara Bisericii, ceea ce înseamnă că aceştia sunt supuşi unui tratament 
inuman. Cu alte cuvinte, oricine (de exemplu, un şintoist) are dreptul să facă 


6 J. HICK, The Centre of Christianity, London and New York 1978, 32. 
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parte din Biserica creştină dacă doreşte, iar dacă nu este acceptat ca membru 
al ei (acceptare care se face pe baza unei mărturisiri de credinţă) înseamnă că 
a fost tratat într-o manieră inumană. De asemenea, Avery Dulles apără la 
început poziţia lui Baum, dar revine asupra părerilor sale şi îl susține pe Küng 
pentru poziţia centrală pe care acesta o conferă învăţăturii şi persoanei lui 
Cristos, dar critică modalitatea funcţională în care acesta îl descrie pe Isus”. A 
doua obiectie adusă poziţiei lui Küng este cea a relativităţii istorice. Pluralistii 
adoptă opinia lui Troeltsch, care susținea că pretențiile universale ale 
creştinismului izvorăsc din conştiinţa relativităţii istorice, deoarece o astfel de 
constientà nu poate da naştere unor afirmaţii universale, finale, absolute despre 
o anumită religie. Totuşi, Hick recunoaşte că în favoarea unei religii s-ar putea 
face afirmaţii cu caracter absolut, universal, numai pe baza unor date empirice, 
care, în opinia sa, lipsesc oricum. Tom Driver îl acuză pe Küng de „istorism 
naiv” şi de „scripturalism naiv” atunci când acesta încearcă să îl descopere pe 
Isus cel istoric pe baza metodei istorico-critice. De altfel, unicitatea lui Cristos 
ca „mântuitor”, oricare ar fi sensul pe care Kiing îl conferă acestui concept, este 
privită de pluralişti ca fiind o manifestare concretă a extremismului teologic. 
Driver susține că cercetarea istorică nu poate confirma sau infirma 
evenimentele descrise în Noul Testament, iar adevărul despre Dumnezeu nu 
poate fi găsit în trecutul lui Isus Cristos. În concluzie, întregul demers al 
teologiei pluraliste încearcă, în primul rând, să minimalizeze accentul pus pe 
unicitatea lui Cristos. 

În ciuda caracterului deschis al teologiei pe care o promovează, Kiing nu 
este un promotor al pluralismului religios, el răspunzând tuturor acuzațiilor 
venite din partea teologilor pluralişti. Pentru el, Isus din Nazaret este norma 
absolută (norma normans) a oricărui demers teologic. Poziţia lui Kiing este un 
fel de via media între pluralismul religios şi abordarea catolică inclusivistă de 
după Vatican al II-lea, reprezentată, în principal, de Rahner. Împotriva 
scepticismului istoric al lui Tom Driver, Kiing afirmă că unicitatea lui Cristos 
poate fi demonstrată prin folosirea metodei istorico-critice şi că singura sursă 
de informaţii autentice despre Isus şi originile creştinismului este Noul 
Testament. Dacă poziţia lui Driver denotă într-adevăr un scepticism istoric, cea 
a lui Kiing scoate la iveală un optimism istoric exagerat. Prin folosirea metodei 
istorico-critice, este imposibilă stabilirea cu certitudine a veridicitätii relatărilor 
din Noul Testament. Se pare, totuşi, că Küng porneşte de la presupozitia că 


7 Pentru mai multe detalii, cf. BREWER, „The Uniquness of Christ...”, 203. 
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Noul Testament este documentul care contine relatärile cele mai demne de 
crezare referitoare la Cristos. Pentru a crede cä Noul Testament este un 
document care redă întocmai istoria lui Cristos, este nevoie de un aspect pe 
care teologia lui Kiing îl ignoră, respectiv pneumatologia. În afara dimensiunii 
pneumatologice, credinţa în exactitatea şi fidelitatea istorică a Noului 
Testament nu este altceva decât un simplu exercițiu de fideism istoric, care nu 
reprezintă nicidecum metoda istorico-criticä. Küng îşi dă seama de acest lucru 
şi revine la afirmarea surselor teologiei sale: istoria lui Cristos, aşa cum este 
redată în textele creştine şi experienţa umană. Cercetarea istoriei lui Isus este 
necesară, justificabilä şi posibilă. Totuşi, unicitatea lui Cristos nu poate fi 
dovedită doar pe temeiuri istorice. Elementul teologic, dat de experienţa umană 
contemporană, este un factor la fel de important ca şi cel istoric în formularea 
unei concepţii echilibrate despre unicitatea lui Cristos în comparaţie cu ideile 
promovate de celelalte religii ale lumii. În consecință, putem spune că, în 
gândirea lui Kiing, unicitatea lui Cristos are un fundament istorico-teologic. 

Deşi prin reprezentanţii săi teologia pluralistă a continuat să atace unicitatea 
lui Cristos, despre care se credea că ar fi degenerat într-o atitudine de 
superioritate plină de aroganță cu consecinţe dezastruoase asupra umanităţii 
(antisemitism, discriminare sexuală, arderea ereticilor, imperialismul 
occidental, colonialismul, distrugerea mediului înconjurător, înarmarea 
nucleară etc.), Kiing rămâne ferm pe poziţii, susținând că, în contextul pluralist 
din zilele noastre, persoana istorică a lui Isus din Nazaret este personificarea 
unui nou mod de gândire şi de relationare la Dumnezeu şi la umanitate. Deşi 
metodologia pe care o adoptă nu-i permite să facă afirmaţii cu valoare 
ontologică despre această relationare, Küng susţine că mesajul despre Isus cel 
istoric reflectă necesitatea ca gândirea şi acţiunea umană să se reorienteze în 
totalitate. Astfel, Isus cel istoric îi „conferă” lui „Dumnezeu” o faţă umană, prin 
faptul că este solidar cu cei slabi, bolnavi şi săraci. Dialectica dragostei se vede 
în slujire. Urmaşii lui Cristos trebuie să fie ca şi el, adică slujitori ai tuturor 
oamenilor şi în special ai celor marginalizati. 

Dialogul dintre teologia pluralistă şi teologia lui Kiing nu se opreşte aici. În 
continuare, vom analiza câteva din argumentele lui Küng în favoarea unicitätii 
lui Isus în contextul pluralismului religios. În primul rând, nu trebuie să uităm 
că cristologia este partea esenţială a teologiei lui Kiing, aceasta considerându-l 
pe Isus ca fiind arhetipul final, definitiv, al relaţiei omului cu Dumnezeu, cu 
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semenul său, cu societatea*. Küng este de părere că unicitatea lui Cristos nu se 
formulează pe baza unei hermeneutici a dogmei, ci pe baza unui demers care 
începe „de jos”, de la sfera accesibilă omului în general. De asemenea, 
unicitatea lui Isus are la bază analiza istorică, dar nu se restrânge la ea, ci ţine 
cont şi de experienţa omului din zilele noastre. Bazându-se pe Scriptură ca 
document istoric relevant pentru descifrarea istoriei lui Isus din Nazaret, Kiing 
scrie: „Despre Isus din Nazaret cunoaştem incomparabil mai mult decât este 
cert din punct de vedere istoric decât cunoaştem despre marii întemeietori ai 
religiilor asiatice”. Din cartea sa, Christ sein, se pot formula şase principii care 
aduc argumente în favoarea unicitätii lui Cristos în contextul pluralist 
contemporan. 

În primul rând, Isus e unic datorită contextului social iudaic. El nu se 
încadrează în nici într-un grup religios sau politic din vremea lui şi este mai 
aproape de Dumnezeu decât erau preoţii. De fapt, Küng vrea să spună că Isus 
era mai aproape de Dumnezeu decât erau preoţii numai datorită faptului că 
manifesta o preocupare şi o dedicare totală faţă de Dumnezeu. În al doilea rând, 
Isus e unic datorită mesajului său, întrucât este diferit de legea lui Moise şi intră 
în conflict cu teocratia politico-religioasä din Iudeea. Küng observă că Isus nu 
a vorbit cum obişnuiau să vorbească profeţii („Aşa vorbeşte Domnul”), ci într- 
un mod lipsit de precedent în istoria lui Israel („Eu vă spun”). În al treilea rând, 
Isus este unic datorită persoanei sale. Kiing îl consideră pe Isus întruparea 
normativà a voinţei lui Dumnezeu. Isus cel istoric este suma şi esenţa mesajului 
său. Iertarea lui Dumnezeu este oferită personal în el, în mod concret şi practic. 
În al patrulea rând, Isus este unic datorită existenţei lui umile. Elementul 
miraculos din viaţa lui Isus constă în faptul că o existenţă atât de umilă ca a lui 
a avut o importanţă istorică atât de mare. Isus nu s-a născut într-un context 
influent şi nu a lăsat nimic în urma lui, aşa cum a făcut, de exemplu, Buddha 
(care a întemeiat o comunitate monastică), Confucius (care a fondat o şcoală), 
Moise (care şi-a transferat autoritatea asupra lui Iosue) sau Mahomed (a cărui 
moştenire a fost un stat expansionist). În opinia lui Kiing, Isus „nu este ceea ce 
se înţelege în general prin întemeietorul unei religii sau al Bisericii”!°, În al 
cincilea rând, Isus e unic datorită relaţiei lui cu Dumnezeu. În concepția lui 
Kiing, relaţia lui Isus cu Dumnezeu este explicată cel mai bine prin conceptul 


* H. KÜNG, On Being a Christian, 123. 
°H. Küng, On Being a Christian, 143. 
10 H, Küng, On Being a Christian, 286. 
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de intrupare, care, desi nu este neapärat de origine iudaicä, este compatibil cu 
ideea specific iudaică a transcendentei şi imanentei lui Dumnezeu, a locuirii lui 
Dumnezeu în cortul întâlnirii şi în templu. Astfel, conceptul de întrupare este 
aplicat lui Cristos, prin aceasta intelegändu-se că el a acţionat pe baza unei 
trăiri cu totul neobişnuite a lui Dumnezeu, pe baza unei legături şi a unei 
apropieri deosebite, totale de Dumnezeu. În ultimul rând, Isus este unic datorită 
morţii sale. Potrivit lui Küng, Isus a murit trădat şi părăsit de toţi, chiar şi de 
Dumnezeu. Problema care se ridică aici este tocmai această părăsire a lui Isus 
de către Dumnezeu, care nu poate fi explicată satisfăcător de teologia lui Kiing. 
Prin „părăsirea” lui Isus de către Dumnezeu, Kiing face trecerea de la Isus 
proclamatorul la Isus cel proclamat, care este evident o tendinţă liberală, 
specifică teologiei lui Bultmann. Spre deosebire de teologia catolică 
tradițională, Kiing nu explică părăsirea lui Isus de către Dumnezeu în contextul 
jertfei de ispăşire, care are ca scop realizarea justificării tuturor oamenilor. 


4. Normă, religie şi moralitate 


Prin insistența pe care o manifestă faţă de persoana lui Isus Cristos, a cărei 
unicitate o apără prin argumente biblice, istorice şi dogmatice, Kiing încearcă 
să lupte împotriva demersului teologiei pluraliste de a eroda normele absolute 
în dezbaterile de natură religioasă. Întrucât consideră că proclamarea persoanei 
lui Isus ca arhetip fundamental al relaţiilor interumane poate rezolva multe din 
problemele lumii contemporane, Kiing încearcă să transfere această normă 
absolută din teologia sa în orice demers religios în general, adică în contextul 
teologiei pluraliste a religiilor. Motivul care stà la baza insistențelor lui Küng 
asupra unicitätii lui Isus ca normă pentru existența umană este observaţia că, 
în secolul nostru, a apărut un fenomen care nu are deloc efecte benefice asupra 
omului: 


Pentru bunicii noştri, religia — creştinismul — era încă o chestiune de convingere 
personală. Pentru părinţii noştri a rămas cel puţin o chestiune de tradiţie sau de 
bune maniere. Cu toate acestea, pentru copiii lor emancipati, ea devine din ce în 
ce mai mult o chestiune legată de trecut, care nu mai este obligatorie — passe et 
depasse — moartă şi demodată. Mai mult, există azi părinţi care observă cu 
stupoare că moralitatea a dispărut o dată cu religia, aşa cum a prezis Nietzsche. 
Deoarece, aşa cum este din ce în ce mai evident, nu e uşor să justifici etica numai 
din punct de vedere raţional, aşa cum au încercat Sigmund Freud şi alţii, nu putem 
explica de ce libertatea, în orice circumstantà, este mai bună decât oprimarea, 
justiţia mai bună decât avaritia, nonviolenta, mai bună decât violenta, dragostea, 
mai bună decât ura, pacea, mai bună decât războiul. Sau, mai pe şleau: dacă este 
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spre binele nostru sau ne face fericiţi, de ce nu putem fura, minţi, comite adulter 
sau ucide cu sânge rece? Sau de ce, pur şi simplu, trebuie sà fim oneşti?!! 


Observatia lui Küng este pertinentă, deoarece orice religie impune anumite 
standarde morale, care, la rândul lor, determină din partea adepților respectivei 
religii o conduită morală care încearcă să fie pe măsura acestor standarde. De 
asemenea, orice religie prevede şi măsuri cu caracter punitiv în cazul 
nerespectării standardelor morale propuse de ea. Din această cauză, orice 
justificare din punct de vedere rational a moralității este lipsită de sens, 
deoarece absenţa efectivă a regulilor nu impune un comportament moral. Cu 
toate acestea, părerea noastră este că problema nu constă atât în respectarea 
unor standarde morale din cauza măsurilor punitive care se pun în aplicare în 
cazul nerespectării standardelor. Creştinismul are propriile valori morale şi 
propriul sistem de disciplină în funcție de fiecare Biserică în parte. Totuşi, din 
experienţa multor ani de exercitare a disciplinei bisericeşti, se observă că unii 
încalcă moralitatea creştină fără prea mari mustrări de conştiinţă şi, de 
asemenea, nu par să sufere prea mult atunci când li se aplică măsuri 
disciplinare. Prin urmare, orice soluţie orientată exclusiv antropologic este 
sortită eşecului şi nu justifică în nici un fel, cu atât mai puţin rațional, un 
comportament moral. Problema devine mai acută o dată cu plasarea acestei 
probleme în contextul mai larg al religiilor lumii, care au un fundament şi o 
finalitate profund antropologică. Este posibil ca una dintre modalităţile de 
rezolvare a acestei probleme să fie reorientarea demersului teologic, care 
priveşte atât chestiunile legate de credinţă, cât şi pe cele legate de practică, de 
la domeniul existenţei umane spre o normă absolută, aşa cum a încercat şi 
Kiing. Totuşi, această normă absolută nu este Cristosul propus de Kiing, ci 
Cristosul propus de Scripturi în context bisericesc, adică în cadrul comunităţii 
Duhului. Cu alte cuvinte, norma absolută este Scriptura, care ne vorbeşte 
despre un Cristos efectiv viu, Domnul şi Mântuitorul tuturor oamenilor şi care 
locuieşte în cel care crede în lucrarea lui, prin Duhul Sfânt. Deci, s-ar putea 
recurge la o altă metodă teologică, şi anume o reîntoarcere la o teologie a 
prezenţei lui Cristos în cel credincios, fapt care determină o schimbare a vieţii 
omului şi, în mod implicit şi necesar, un comportament moral, în spiritul 
creştinismului autentic. 


!! Cf. C.E. ARMERDING, „Faith and Method in Old Testament Study: Story Exegesis”, în 
Pathway into the Holy Scripture, ed. Ph.E. SATTERTHWAITE, 34. 
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Teologia lui Küng reprezintă o perspectivă extrem de deschisă spre dialogul 
inter-religios, cu toate că, prin metodologia şi cristologia sa, rămâne în sfera 
mai largă a problematicii creştine. În contextul pluralismului religios, Kiing 
propune o teologie care trebuie să aibă în centru persoana istorică a lui Isus din 
Nazaret, al cărui mesaj actualizat pentru contemporaneitate poate rezolva 
problemele cu care aceasta se confruntă. Nerevendicat de teologii protestanți 
şi respins, cel puţin oficial, atât de teologii catolici, cât şi de cei pluralişti, Kiing 
rămâne un gânditor original, a cărui îndrăzneală epistemologică oferă suficiente 
teme de reflecţie pentru oricine îşi pune întrebări cu privire la rostul său în 
lume. 


Concluzie 


Promovând credinţa în Isus ca arhetip fundamental al relaţiilor dintre 
oameni, Kiing deschide dialogul cu celelalte religii, deoarece Isus trebuie să fie 
relevant nu numai pentru creştini, ci şi pentru adepţii altor religii. Răspunzând 
teologiei pluraliste, care încearcă să distrugă afirmaţiile cu caracter absolut ale 
creştinismului, Küng insistă asupra unicitätii lui Cristos, deoarece, în opinia lui, 
lipsa unei norme absolute duce la diluarea moralității. Întrucât teologia 
pluralistă urmăreşte dezavuarea oricărei norme cu caracter absolut, Kiing 
propune credinţa în Isus ca arhetip fundamental al relaţiilor interumane chiar 
în contextul pluralismului religios, afirmând că, numai din punct de vedere 
raţional, moralitatea nu poate fi justificată. Singurul aspect al existenţei umane 
care justifică moralitatea este religia, aceasta din urmă avându-l pe Isus Cristos 
ca normă absolută. 

Punctul forte al teologiei lui Kiing este dialogul creativ, cu nuanţe filozofice 
şi apologetice, în primul rând cu ştiinţa modernă, iar apoi cu religiile 
contemporane. De asemenea, Kiing propune o teologie globală, atentă la 
complexitatea existenţei umane şi la diferitele moduri de interpretare a 
realității. Tot astfel, el redefineşte natura pretențiilor de adevăr ale 
creştinismului în contextul teologiei globale propuse de el şi demonstrează 
caracterul justificabil din punct de vedere rational al credinţei creştine. 
Deficientele teologiei lui Küng rezidă cu precădere în metoda teologică şi în 
reinterpretarea doctrinelor creştine. Kiing acordă o prea mare încredere metodei 
istorico-critice, iar adevăratul Cristos îi este accesibil numai prin intermediul 
acestei metode. De asemenea, el este de părere că rațiunea critică transcende 
Scriptura şi tradiția creştină, astfel încât Cristosul pe care îl descoperă în aceste 
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documente este doar un om, a cärui existentä se rezumä la domeniul finit al 
istoriei. 
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The Summary 


By promoting faith in Christ as fundamental archetype of all relationships among 
people, Hans Kiing broadly opens the dialogue with other world religions. His 
basic idea is that Christ should be relevant not only to Christians but also to the 
followers of other religions. In his attempt to provide an accurate answer to the 
challenge of pluralist theology, Küng underlines the uniqueness of Christ. His 
main reason for such an approach is that the lack of an absolute norm inevitably 
leads to the destruction of morality. As he perceives the objective of pluralist 
theology to be the eroding of any absolute norm, Kiing introduces the concept of 
faith in Christ as fundamental archetype of all human relationships right within 
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the context of theological debates concerning religious pluralism. At this point, 
although he favours reason to a very high degree, Küng admits reason cannot 
fully justify the need for morality. Thus, in his opinion, the only aspect of human 
existence that justifies morality altogether is religion, namely Christianity, by 
means of its absolute norm, which is Jesus Christ. Küng’s global theology pays 
heed at the complexity of human existence and to various ways of interpreting 
reality which is accordingly an important step towards dialogue with other world 
religions. 


IMPACTUL MEDICAL AL CREDINTELOR 
SI PRACTICILOR RELIGIOASE 


Prof. Dr. Eduard Bild 
Universitatea de Medicină şi Farmacie „Gr. T. Popa”, laşi 


Anima humana naturaliter christiana 


Influențele religioase din lumea modernă asupra persoanei sunt cunoscute 
destul de fragmentar. Până în momentul apariţiei bolii, persoana gândeşte rar 
sau deloc asupra semnificației vieţii sale şi credinţei spirituale. În prezenţa unei 
boli grave, omul se simte vulnerabil şi nu ştie ce-i rezervă viitorul, are nevoie 
de consolare, de mângâiere şi de speranţă; toate acestea îi pot fi aduse prin 
credinţa sa religioasă. 

Secularizarea a dus la răspândirea unei atitudini scientiste, după care ştiinţa 
(medicală) este superioară religiei. 

Prin ateism se fundamentează spiritul scientist, raționalismul, 
evoluționismul şi cel mai consecvent — materialismul. 

Una din cele mai infricosätoare asertiuni materialiste a fost cea după care 
totul se sfârşeşte implacabil o dată cu moartea fizică. 

Agnosticii sunt incapabili să cunoască faptul că Dumnezeu există. Din 
nefericire, contextele sociale actuale favorizează crizele existenţiale şi 
spirituale ale persoanei. 

Autonomia persoanei se referă la capacitatea umană de independenţă şi 
sănătăţii, etică ale cărei principii se referă la: binefacere, refuzul răului, dreptate 
ŞI, după unii autori, se adaugă şi utilitatea şi autodezvoltarea. 

Autonomia a evoluat de la paternalismul medical spre drepturile pacientului 
pentru consimtämänt sau refuz informat al terapiei şi confidentialitate. 

Există două modele filozofice privind înţelesul acestora: J. Kant crede că 
autonomia trebuie să fie guvernată de o alegere rațională, şi nu de dorinţe 
oarbe, în timp ce J.S. Mills consideră că persoana are dreptul la 
autodeterminare, dar şi la „autonomie consumistă” bazată pe sistemul social. 
Pe aceste modele rationaliste se bazează evoluţia actuală a eticii medicale care 
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a evoluat spre decizia „end of life” şi cererile de PAS (Physician Assisted 
Suicide). 

Astăzi, medicii au oportunitatea şi obligaţia de a studia credinţele religioase 
şi de a ţine cont de cea a pacienţilor, indiferent de grupul religios din care face 
parte. 

Religia este definită în moduri diferite: credinţa într-o forţă supranaturală 
sau divină, care are putere asupra universului şi impune venerație sau supunere; 
un sistem de credinţe; un cod de etică sau filozofie; urmărirea conştientă a 
oricărui scop pe care persoana îl consideră suprem (cf. R. Murray, J. Zetner). 

Totuşi, în fiecare om există o multitudine de semnificaţii care desfid orice 
definiţie şi care ţin de inspiraţie, respect, admiraţie şi teamă. 

În concepția etică fundamentală şi universală, definită de Albert Schweitzer, 
ființa este caracterizată prin respectul pentru viaţă („Reverence for life”), dar 
viaţa este legată ea însăşi inexorabil de moarte. 

În fata crizei existenţiale provocate de diagnosticul unei boli grave, uneori, 
încă incurabilă, apar probleme majore, atât pentru pacient şi familie, cât şi 
pentru cei chemaţi să-i îngrijească din punct de vedere biologic, psiho-social 
şi spiritual. 

Incurabil nu înseamnă netratabil, prelungirea vieţii fiind posibilă uneori pe 
o durată deosebit de lungă cu mijloacele actuale. 

Un model conceptual al naturii umane cuprinde trei niveluri concentrice: 
nivelul exterior biologic, organo-functional şi al simţurilor, nivelul intermediar 
psiho-social şi cel al conştiinţei proprii. 

Pentru fiecare dintre noi, realitatea primară este conştiinţa noastră. Pentru 
Sir Charles Sherrington, ca şi pentru J.C. Eccles, laureati ai premiului Nobel, 
„singura realitate este sufletul omenesc”. Constiinta noastră cuprinde voinţa, 
intelectul emoţiilor şi spiritul moral. Nucleul central este constituit din spirit, 
care, pentru creştin este conştiinţa lui Dumnezeu receptată prin intelect, emoţii, 
voinţă şi spirit moral. 

Ca o profesiune de credinţă, J.C. Eccles încheie una dintre prelegerile sale: 
„Eu cred că în existenţa mea este un mister fundamental, mister care transcende 
orice explicaţie biologică a dezvoltării corpului meu, inclusiv a creierului. Şi 
după cum nu sunt în stare să dau o explicaţie ştiinţifică originii mele, tot astfel 
nu pot să cred că un dar atât de minunat cum este o existenţă conştientă nu are 
viitor, nu are posibilitatea unei existente viitoare în alte condiţii inimaginabile”. 

Pentru medicul creştin, natura este privită ca o creaţie a lui Dumnezeu, ea 
trebuie respectată; oamenii sunt o parte a naturii cu care trebuie să trăim în 
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armonie si echilibru — moartea este cuprinsä in ritmul natural si trebuie 
acceptată cu înţelegere de om. 

Viata, sänätatea si toate activitätile temporale sunt, de fapt, subordonate 
unor scopuri spirituale. In mentalitatea Bisericii privind lumea modernă, 
credinţa aruncă o nouă lumină asupra fiecărei manifestări a proiectului lui 
Dumnezeu pentru dăruirea totală a omului şi astfel conduce mintea la soluţii 
care sunt în întregime omeneşti. Documentele Bisericii stau la baza activităţii 
umane (cf. Donum vitae). 

Tendintele medicale oscilează între un optimism medico-moral: prezervarea 
vieţii cu toate mijloacele şi un pesimism medico-moral care ucide activ, când 
consideră că viaţa devine disfunctionalà, împovărătoare, plictisitoare şi inutilă. 

Chiar dacă credinţele personale sunt limitate sau chiar absente, multe grupări 
etnice se definesc ca grupări religioase, având concepţii particulare în privinţa 
naşterii, căsătoriei sau morţii. 

Este important de a ţine cont de variațiile religioase privind atitudinea în fata 
unei boli grave, în fază terminală, apărând probleme individuale privind 
tratamentul bolii în sine, al durerii în perspectiva morţii. Frica de moarte este 
generată cultural şi începe prin a fi o frică de morti în sine. 

Discernerea nevoilor spirituale pentru fiecare pacient este o sarcinà dificilà. 

Religiozitatea individuală este percepută ca o credintà-comportament care 
exprimä sensul relatiei cu dimensiunea spiritualä sau cu ceva mai mare decät 
sinele. 

Spiritualitatea nu este egalà cu religiozitatea; spiritualitatea, în sens comun, 
are o corelatie pozitivà cu starea extrinsecä de bine. Orientarea intrinsecä a 
persoanei legatà de religiozitate este asociatà cu caracteristici psihologice 
sänätoase. 

Orientarea extrinsecä se asociază cu niveluri ridicate de anxietate şi depresie 
în caz de boală. Suferinta spirituală duce la o angoasä interpersonală si 
intrapsihică, la care se adaugă lipsa de capacitate conştientă a sistemului 
personal de înţelegere a vieții şi a morţii. 

Trecutul, pentru pacient, poate însemna sentimente de vinovăţie, prezentul, 
suferinţa, iar viitorul, speranţa de vindecare, de reconciliere şi, pentru unii, 
speranţa în credinţa privind viaţa după moarte. 

Se impun, pentru cei care îngrijesc bolnavi, o serie de necesități spirituale 
privind conduita de viaţă personală, controlul emoţiilor personale, având 
curajul de a da faţă cu acestea; deseori, acest lucru nu este posibil decât prin 
credinţă, susţinută de generozitatea iubirii (the self-gift of agape). 
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In biopatografia bolnavului de cancer apar stresuri neurogene la care se 
adaugä mecanismele de apärare ale egoului de negare si represie. Psihicul säu 
se fereste de luciditäti traumatizante, chiar dacä rezultatul tardiv este fatal prin 
întârzierea diagnosticului. 

Boala este o criză situationalä definită ca o situaţie tranzitorie care necesită 
reorganizarea structurii şi comportamentului propriu. 

Problema adevărului asupra stării de boală a impus comunicarea reciprocă 
şi liberă, 80-90% dintre bolnavi dorind să ştie adevărul. 

Problema este însă ce semnificaţie are boala pentru pacient: autoblamare, 
sau proiecția acesteia asupra mediului familial şi social şi depinde mult de 
valoarea simbolică atribuită organului bolnav. 

Reacţia poate fi însă indiferentă sau nevrotică sau de angajare sau de totală 
pasivitate. Evoluţia stadială pleacă de la revoltă spre o atitudine de acceptare 
şi adaptare. 

Acelaşi lucru este valabil şi pentru medici care, în majoritatea cazurilor, sunt 
îngroziti de acest diagnostic, considerându-l o fatalitate. 

Medicul, ca pacient, are tendinţa de a se neglija, nu judecă corect propria 
boală, nu este cooperant, îşi permite sugestii şi recurge la medicina alternativă. 

În fond, sunt două mari probleme: care este reacţia psihologică individuală 
în fata morţii? Ce ajutor poate fi acordat pentru a o întâmpina cu demnitate? 

Aspectele psihologice ale pacientului individual sunt incluse în prezent în 
noţiunea de „distress” care se defineşte ca o experienţă neplăcută de natură 
emoţională, psihologică, socială, spirituală care interferează cu capacitatea de 
a accepta boala şi tratamentul (Webster’s New Revised Ed. 1994). Else extinde 
continuu, de la sentimente normale până la modificări severe psihopatologice. 


Distress în limite normale Distress sever 
Frică Depresie (uneori larvată) 
Îngrijorare Anxietate 
Tristete Izolare familialä 


Crizä spiritualä 


Simptomele sunt legate de structura personalitätii: 
— tipul hiperactiv competitiv; 

— tipul pasiv; 

— tipul ambivalent; 

— tipul instabil. 

Simptomele psiho-vegetative pot fi: 
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— tulburări psihosomatice vegetative funcționale: 
— tulburări de somn; 
— tulburări de apetit; 
— pseudoangor; 
— tulburări psihopatologice propriu-zise: 
— de tip depresiv; 
— de tip hipohondriac — ambivalenta şi agresivitatea; 
— tulburări somatice obiectivabile: 
— hipertensiune arterială labilă, tulburări de ritm; 
— hiperaciditate gastrică. 
Aceste modificări trebuie recunoscute, monitorizate, documentate şi tratate 
prompt în toate stadiile bolii. 
În procesul de comunicare apar numeroase probleme prohibitive legate de 
limbaj, cultură, educaţie. Cele trei faze ale relației medic-pacient au fost 
schematizate de M. Balint. 


Pacient Medic Proces intuitiv 
I. Faza apelului vă caut sunt aici Necontrolat 
uman 
II. Faza de trebuie să este un caz diagnosticul şi terapia 
obiectivare ştie clinic (obiect) precise în funcţie de 
organ 
III. Faza de mă înţelege, suferă, pot să-l diagnostic şi tratament 
personalizare mă va ajuta ajut, este holist cu afectivitate 
pacientul meu controlată şi integrală 


În procesul de îngrijire, prezenţa clericului este deosebit de importantă în 
echipa de tratament şi decizie. Este documentat că mai mult de 85% din 
pacienţi utilizează rugăciunea şi credinţele şi practicile religioase pentru a putea 
convietui cu boala. 

Bolnavii acordă o valoare deosebită serviciilor şi vizitelor pastorale, mai 
mult decât avocaţilor personali şi asistentelor sociale. 

Există totuşi riscul ca „preotul să fie un membru marginal şi un tap 
ispăşitor”. Trebuie depăşit stereotipul mintal uzual: cleric = funeralii = moarte. 

Clericul trebuie să aibă abilitatea: 

— de a înţelege problemele spirituale şi existențiale ale pacientului în 
termenii relaţiei personale proprii şi înţelegerea lui Dumnezeu; 
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— să caute prin dialog să discearnä nevoile spirituale, iar când este necesar, 
să ofere sfaturi pastorale şi sacramente bolnavului, familiei, medicilor şi 
instituţiei; 

— să fie alături de cei ce se apropie de suferinţă şi moarte; 

— să fie alături de cei care sunt subiectul unor dispute etice privind decizia 
terapeutică. 

Fazele astfel clasificate ale distressului reprezintă fațete ale procesului de 
îngrijire (nursing): 

— de identificare a nevoilor prin observaţie, cunoaştere şi comunicare; 

— de administrare a nevoilor prin intervenţia activă; 

— de evaluare şi validare a eficacitätii intervenţiei acordate. 

Pentru aprecierea nivelului distressului în SUA, se utilizează o scară 
numerică de la 1 la 10, asemănătoare cu cea pentru măsurarea durerii. Ea 
cuprinde mai multe serii de probleme: 


Probleme Probleme Probleme Probleme Probleme 
fizice practice familiale emoţionale spiritual/ 
religioase 
— durere; — locuinţă; — partener; - frică; — legate de 
— greață; — asigurare: — copii; — anxietate; Dumnezeu; 
— oboseală; — de muncă; — depresiune; — pierderea 
— tulburări de — de transport; — nervozitate; credinței 
somn; 
— tulburări 
digestive; 
— tulburări 
urinare; 
— tulburări 
cutanate; 
— tulburări de 
respirație; 
— tulburări 
neurologice; 
— febră 


Scoruri de peste 5 indică un nivel de distress semnificativ, care impune 
tratament direcționat, specializat în funcție de diagnostic (5). 

Cele mai importante diagnostice întâlnite în practică sunt: 

— depresiune majoră; 
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— delir (encefalopatie); 

— tulburări de comportament; 
— tulburări de personalitate; 
— demenţă; 

— abuz de medicamente. 


În privinţa problemelor care impun evaluarea pastorală şi servicii pastorale 
corespunzătoare, s-au identificat următoarele probleme: 

— tristeţe; 

— probleme privind moartea/viata după moarte; 

— sistem de credinţă conflictual, cu probleme; 

— pierderea credinţei; 

— probleme privind scopul şi înţelesul vieţii; 

— probleme privind relaţia cu dumnezeirea; 

— izolarea de comunitatea religioasă; 

— vinovăția; 

— lipsa de speranţă; 

— conflict între credinţele religioase şi tratamentul recomandat; 

— nevoi rituale. 

Este deosebit de importantă cunoaşterea religiei de care aparține bolnavul, 
a ansamblului de credinţe şi dogme proprii, a relaţiilor acestora cu cerinţele 


1. Creştinismul 


Deşi creştinismul s-a divizat în 1054 d.C. în Biserica Ortodoxă şi Biserica 
Romano-Catolică, iar Reforma protestantă a dus la altă divizare, în mediile 
medico-sanitare se consideră creştini, indiferent de apartenenţă, cei care au 
credinţa de bază după care Isus Cristos este Fiul lui Dumnezeu; viaţa sa este 
înregistrată în Noul Testament. 

Simbolul creştinismului este crucea, care simbolizează învierea din morti a 
Mântuitorului, înălțarea la Tatăl şi care acordă sprijinul său celor care-l 
urmează. 

Pentru creştini, Crăciunul este naşterea lui Cristos, postul Paştelui o 
perioadă de penitentä şi autoexaminare ce precede Vinerea Mare, iar Paştele, 
ziua învierii lui Isus Cristos. 

Credincioşii celor două Biserici cred că Isus a fost Dumnezeu şi Om în 
acelaşi timp, că păcatul originar poate fi iertat datorită jertfei lui Isus Cristos. 
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Cred in Sfänta Treime: Tatäl, Fiul si Duhul Sfänt. 


Biserica Romano-Catolica. Este o religie bazatä pe demnitatea si 
responsabilitatea omului ca fiinţă socială, intelectuală şi spirituală făcută după 
imaginea lui Dumnezeu. Dumnezeu l-a trimis Fiul său să fondeze Biserica; Isus 
a ales apostolii să predice învăţătura sa, l-a numit pe sfântul Petru drept cap al 
Bisericii care să prezerve unitatea acesteia, misiunea sa continuând în prezent 
prin Sanctitatea sa Papa. Cele şapte sacramente sunt rituri care îi ajută pe 
creştini să urmeze exemplul lui Cristos. Sacramentele acordate o dată în viaţă 
sunt Botezul, Mirul şi Preotia. Sacramentele care se repetă sunt Spovada, 
Euharistia, Căsătoria şi Ungerea bolnavilor. În fiecare duminică, la sfânta 
Liturghie, creştinii intră în comuniune cu Dumnezeu. Ungerea bolnavilor 
simbolizează iubirea lui Cristos şi credinţa în comuniunea creştină care aduce 
întărire spirituală celor bolnavi. 

Catolicii cred că suferinţa este o parte integrantă a vieţii şi are o valoare 
deosebită pentru mântuire. Se opun avortului şi eutanasiei, precum şi 
manipulărilor genetice. Permit donarea sau transplantarea de organe, dacă 
beneficiul pentru primitor este proporţional cu leziunea donatorului. În spital, 
romano-catolicii ascultă sfânta Liturghie şi primesc Euharistia la pat. 
Simbolurile care îi ajută sunt: cartea de rugăciune, apa sfințită, statuia sfintei 
Fecioare, rozariul, crucifixul, candela. 

Botezarea copiilor este obligatorie, chiar şi a fătului avortat, dacă nu este 
clinic decedat. Acest botez poate fi făcut în caz de forță majoră si de către orice 
creştin. Se impune postul şi abstinenta de la carne în Miercurea Cenusii şi 
Vinerea Mare. Nu există conflict între Biserică şi medicină. 

Biserica Ortodoxă Greacă. Nu există conflict între Biserică şi medicină. 
Există deosebiri mici faţă de Biserica Romano-Catolică. Botezul se face prin 
triplă imersie în primele 40 de zile. Spovada şi Împărtăşania se acordă şi ca 
ultim rit. Se opune avortului şi eutanasiei. Postul de la carne şi produse din 
lapte, ouă este obligatoriu miercuri, vineri, în postul Paştelui şi înaintea 
Crăciunului. Postul nu este necesar când persoana este bolnavă. Simbolurile 
care ajută bolnavii sunt icoanele care reprezintă pe Isus Cristos, sfânta Maria 
sau ceilalți sfinți, apa sfințită, cărțile de rugăciune, candele. 

Biserica Ortodoxă Rusă. Impune ca botezul să fie făcut numai de preot, nu 
permite autopsia, îmbălsămarea şi incinerarea; de asemenea, trebuie ca 
îmbrăcămintea decedatului să fie din materiale naturale. Lanţul cu cruce de la 
gât se lasă pe loc, nu se rade barba mortului. 
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Biserica Armeană. Botezul se face prin imersie la opt zile de la naştere. 
Împărtăşania este ritul ultim; se posteşte cu 6 ore înainte de împărtăşanie şi în 
Postul Mare. 

Protestantismul. S-a divizat în multe secte sau grupări independente, în 
SUA existând aproximativ 200 de astfel de grupări ce utilizează denumirea de 
„Biserica lui Cristos Dumnezeu” în titulatura lor. Una din principalele 
caracteristici ale protestantismului este insistența cu care afirmă că Dumnezeu 
nu a dat nici unei persoane sau grupe de persoane autoritatea unică de a 
interpreta adevărul sau altora, foloseşte libertatea căutării spirituale şi 
reinterpretarea, care are ca ultim scop discernerea voinţei lui Dumnezeu pentru 
viaţa proprie individuală şi urmarea acesteia ca unic scop religios. 

Spectrul de credinţe şi practici care definesc protestantismul sunt aproape 
imposibil de definit. Denumirea Biserică Evanghelică denumeşte Bisericile 
creştine care accentuează învăţătura şi autoritatea Scripturilor în opoziţie cu 
autoritatea instituțională a Bisericii însăşi. Biserica Anglicană cuprinde, în afara 
Bisericii Angliei, pe cea a Irlandei, Biserica Episcopală a Scoției, de Wales şi 
Biserica Protestantă Episcopală din SUA. Biserica Reformată din America a 
avut denumirea inițială de Biserica Reformată Olandeză cu doctrina calvinistă 
care pune accentul pe predestinare. Principalele Biserici legate mai formal 
liturgic sunt Bisericile luterane si protestante episcopale. În zona mijlocie, se 
găsesc Prezbiterienii, Metodistii Uniti, Biserica Unită a lui Cristos şi Discipolii 
lui Cristos. Cei mai liberi din punct de vedere liturgic şi sacramental sunt 
Baptistii şi Penticostalii. 

Luteranismul. Nu este conflict între Biserică şi medicină. Botezul se face la 
6-9 săptămâni de la naştere prin imersie sau stropire. Ultimele rituri sunt 
opţionale; ungerea cu ulei sfinţit poate fi cerută. 

Biserica Episcopală. Nu este conflict între Biserică şi medicină. Se botează 
urgent dacă nou-născutul este în pericol de moarte; ultimele rituri nu sunt 
obligatorii; unii se abtin de la carne vinerea şi postesc înainte de împărtăşanie. 

Biserica Prezbiteriană. Ştiinţa e recunoscută ca un dar de la Dumnezeu, 
pentru ameliorarea suferinţei, iertarea deplină poate fi obţinută prin pocăință. 
Se botează copiii. Ritul final se referă la citirea Scripturii şi rugăciune; poate 
fi cerută şi împărtăşania. 

Metodistii. Cred în judecata divină; nu există spovadă. Practică botezul la 
copii şi adulți; împărtăşania poate fi cerută. 

Adventiştii de Ziua a VII-a. Botezul se face prin imersie, la adulti. 
Sărbătoresc sabatul. Pot refuza tratamentul şi mijloacele audio-vizuale. Dieta 
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este restrictivă pentru carnea de porc sau unii sunt numai lacto-vegetarieni. Nu 
utilizează alcool, cafea, ceai, narcotice sau stimulente. 

Baptiştii. Biblia este suprema autoritate. Botezul se face prin imersiune la 
adulti. Cei mai multi practică abstinenta de la alcool, cafea, ceai. Rugăciunea 
se face împreună cu pastorul când moartea este iminentă. Cred în impunerea 
mâinilor. 

Moravieni. Botează copiii, nu au rituri finale; împărtăşania şi impunerea 
mâinilor poate fi cerută. 

Nazarenii. Cred în vindecarea prin intervenţia divină, dar nu exclud 
tratamentul. Botezul este opțional, nu au rituri finale, nu utilizează alcool şi 
tutun; admit impunerea mâinilor de către pastor, permit incinerarea. 

Unitarienii (Universalistii). Îşi asumă responsabilitatea pentru ei înşişi, 
fiecare are dreptul să aprecieze individual valorile; nu au sacramente, se 
botează la cerere, preferă incinerarea. 

Menonitii. Continuă doctrina anabaptistă, pacifistă, cred în autodeterminare 
şi evită tratamentul care poate influenţa voinţa sau personalitatea. Nu există 
sacramente. 

Mormonii (Biserica lui Isus Cristos a Sfinţilor Ultimei Zile). Se inspiră din 
cartea lui Mormon tradusă de Joseph Smith. Fiecare mormon este oficial 
misionar. Sunt prohibite tutunul, alcoolul, ceaiul şi cafeaua şi se recomandă 
dieta vegetariană. Botezul se efectuează la 8 ani, prin imersie. Mortul trebuie 
să asculte evanghelia „The Gospel”. Acceptă practicile medicale moderne. 

Biserica lui Dumnezeu. Vindecarea divină se poate produce prin rugăciune, 
dar grupări mai liberale nu exclud tratamentul medical concomitent. Nu se 
botează, nu au rituri finale, nu se incinerează. 

Grace Brethren. Botezul prin imersie se face la cei suficient de în vârstă 
pentru a profesa credinţa. Nu au rituri finale. Practică ungerea cu ulei pentru 
vindecarea fizică şi spirituală. Se abtin de la cafea, alcool, tutun, droguri. 

Martorii lui Iehova. Refuzä transfuziile de sânge şi derivate, se opun 
învățăturii altor religii. Nu practică botezul şi riturile. 

Neo-penticostalismul. Are implicaţii ultrafundamentale; pretind că sunt 
dirijati de Spiritul Sfânt, vorbesc în limbi necunoscute, dansează, cad în transă. 
Boala este considerată ca intruziunea diavolului. Se botează prin imersiune 
când sunt la vârsta înţelegerii. Nu au rituri finale, nu mănâncă animale 
strangulate, carne de porc, produse cu sânge; nu folosesc alcool şi tutun. 

Scientiştii Creştini. Au ca ghid cartea lui Mary Baker Eddy Science and 
Health with Key to the Scriptures. Neagă existenţa bolii, refuză medicatia, 
perfuziile intravenoase, transfuziile. Boala poate fi eliminată prin credinţă şi, 
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de aceea, au proprii practicieni si personal de ingrijire, vindecarea fiind 
consecinţa unei legi spirituale naturale. Acceptä vaccinarea numai dacă este 
impusă de lege. Nu se fac biopsii, nu se face autopsie decât în caz de moarte 
violentă, nu se botează, nu au rituri finale. Acceptă înhumarea sau incinerarea. 

Școala Unită a Crestinismului şi Prietenii (Ouakerii). Consideră starea de 
sănătate ca fiind naturală, boala este nenaturală şi poate fi depăşită prin 
concentrarea pe scopuri spirituale. Se supun luminii din interior sau 
principiului divin. Sunt pacifişti, nu se botează. Nu cred în viaţa după moarte, 
lasă decizia pe seama individului; unii evită alcoolul şi medicamentele. 


2. Indienii americani 


Pentru aproximativ 300 de triburi existente, boala are două forme: prezenţa 
unui obiect material în corp şi absenţa sufletului din corp. Protecţia împotriva 
bolii necesită puteri supranaturale. Elementele magice sunt ritualizate simbolic 
de către şamani (medecine man). 


3. Bahai 


Este o mişcare religioasă sincretică fondată de Baha' Allah (1817-1892). 
Cred că sănătatea spirituală şi fizică sunt legate între ele, iar rugăciunea şi 
postul sunt adjuvantele tratamentelor; alcoolul şi medicamentele sunt permise 
numai după prescriptia medicului. Nu se botează si nu au rituri finale. 


4. Budismul şi Shintoismul 


Identifică durerea cu însăşi existenţa, este necesară eliberarea de cauza 
suferinţei, adică de dorința care este legată de însăşi viaţa. Au o viziune 
fatalistă care poate influenţa complianta la tratament. Boala este considerată o 
încercare pentru a ajuta dezvoltarea sufletului. Sunt descurajate folosirea 
alcoolului, tutunului, drogurilor, uciderea de orice fel. Incantatia ultimului rit 
este practicată imediat după moarte. Corpul este incinerat. Această doctrină 
recomandă cele trei valori ale fericirii: bunătatea, frumuseţea şi recompensa. 

Originea budismului se bazează pe învăţătura lui Siddharta Gautama. Cele 
patru adevăruri nobile ale lui Buddha sunt: 

— viaţa omului constă în întreruperea echilibrului prin naştere, bătrâneţe, 
boală şi moarte; 

— cauza acestui dezechilibru este ignoranta omului privind adevărata sa 
natură; 
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— eliminarea acestei ignorante se atinge prin Nirvana, starea divină de 
eliberare, 

— cunoaşterea perfectă, ultima realitate, via — cele opt drumuri (spitele roții 
vieţii). Acestea sunt: dreapta cunoaştere, dreapta intenţie, dreapta vorbire, 
dreapta purtare, mijloace drepte de întreţinere, efort drept, dreapta împlinire a 
minţii şi concentrarea. 

În J aponia, shintoiştii cred în Amitabha Buddha, mai mult un zeu decât o 
figură istorică, el fiind un izbăvitor împreună cu Kwannon, zeiţa compasiunii. 

O mişcare austeră din ramura Mahayana este secta Zen; ei contemplează, 
meditează în onestitate şi adevăr, în acte simple cum ar fi grădinăritul sau 
băutul ceaiului, sperând să experimenteze iluminarea. 

Cei care urmează shintoismul au o intensă loialitate pentru spiritele 
ancestrale ale străbunilor, familia oferindu-le ofrande în fiecare zi. În situaţia 
de boală, alt membru al familiei va sta la spital să aducă suport emoţional, fizic 
şi ritual bolnavului. 


5. Hinduismul 


Cred în reîncarnări succesive, defectele fizice reprezintă păcate săvârşite în 
vieţile anterioare. Rama (Rama Krishna), întemeietorul religiei, afirmă că cel 
mai expresiv şi universal cuvânt al lui Dumnezeu este Om (4um) care 
reprezintă cel mai important simbol audio-vizual. Cel mai important text 
religios al Vedelor sunt Upanişadele. Trinitatea celor mai familiare zeități sunt 
Brahma, Creatorul, Vishnu, zeul iubirii, şi Shiva, distrugătorul. 

Rama crede într-un concept universal — Brahman, inteligenţa divină, 
realitatea supremă. Întregul concept spiritual trece prin mai multe stadii: de 
dorință, plăcere, putere, avere, faimă si umanitarism, ultimul stadiu fiind 
dorinţa de libertate pentru atingerea scopului final — infinitul. El consideră ca 
principiu universal numai Atman-ul, sinele interior şi real ca fiind etern, corpul 
fiind un vehicul finit care-l transportă. 

Cei care sunt devotați lui Dumnezeu urmează un curs de antrenament care 
se numeşte yoga; acesta impune autocontrol, autodisciplină, curăţenie şi 
mulţumire. Au rituri speciale după moarte, corpul este incinerat. Există multe 
restricţii de dietă în funcție de grup. Dacă hindusii sunt bolnavi, privesc boala 
cu resemnare. 


6. Iudaismul 
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Evreii studiază şi trăiesc intens legea, aşa cum este dată în Tora, primele 
cinci cărți din Biblie, şi în Talmud. Pictograma simbolică este Menora. Există 
grupuri ultraconservatoare, ortodoxe, care cred că Dumnezeu a dat Legea, ea 
a fost scrisă exact şi trebuie urmată întocmai. Evreii reformaţi cred că Legea a 
fost scrisă de oameni inspirați, la diferite epoci, şi poate fi reinterpretatä. 
Grupările conservatoare se găsesc la mijloc şi au o atitudine intermediară. 

Credinţa despre rolul istoric al poporului ales al lui Dumnezeu şi speranţa 
pentru zile mai bune a dus la supraviețuirea poporului evreu. Fiecare evreu 
trebuie să țină Sabatul ca un moment de reînnoire spirituală; în această 
perioadă, evreii ortodocşi nu gătesc, refuză medicamentele, tratamentul de orice 
fel, mijloacele audio-vizuale, poartă yarmulke pe cap, filacterele şi utilizează 
o cărticică de rugăciuni — sidur. 

În dieta corect ritualà — Kosher, alimentele interzise sunt carnea de porc, cal, 
crab, scoici, homar, crustacei şi păsări de pradă. Peştele trebuie să aibă solzi; 
nu amestecă şi nu prepară produse din carne şi lapte. 

De mare importanţă sunt sărbătorile: Rosh Hashanah (anul nou evreiesc), 
urmată de Yom Kippur, când se posteşte şi se cere iertare; Pesach (Paştele), 
când se înlocuieşte pâinea dospită cu cea nedospită (Matzo). 

Circumcizia are loc a 8-a zi după naştere; fetusii avortati, organele sau părţi 
de corp extirpate se îngroapă o dată cu decedatul. Se opune autopsiei sau 
incinerării. În caz de moarte apropiată, se recită psalmii 23, 103, 139, iar 
ultimele cuvinte trebuie să fie: „Ascultă, o, Israele! Stăpânul Dumnezeul 
nostru, Stăpânul este Unic”. Înhumarea se face în 24 de ore, dar nu sâmbăta. 
Muribunzii nu trebuie lăsaţi singuri, sufletul trebuie să plece în prezența 
oamenilor. 


7. Islamul 


Mahomed a descris revelatiile sale în Coran, care confirmă adevărurile 
Bibliei iudeo-creştine. Această religie monoteistă reprezintă o punte între 
religiile estice şi vestice. Musulmanul trebuie să spună şi să repete „Nu este alt 
Dumnezeu decât Allah, iar Mahomed este profetul său”. 

Prin Coran şi tradiție (Charia) se specifică obligaţiile şi sociale şi 
devotionale. Individul este unic, cu un suflet etern, crede în paradis şi iad si 
trebuie să urmeze un drum drept. Pentru aceasta sunt necesare curăţenia rituală 
înainte de fiecare rugăciune, care are loc de cinci ori pe zi. Altă obligaţie este 
pelerinajul la Mecca. Nu acceptă imagini sau picturi. Nu există botez; fătul 
avortat după 130 de zile trebuie înhumat. Credinciosul trebuie să-şi declare 
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păcatele şi să ceară iertare în faţa familiei înainte de moarte. Numai familia si 
prietenii ating corpul mortului, îl spală si îl întorc spre Mecca, după ce îl pun 
pe pământ. Nu se admite autopsia sau extirparea de părți în afara cazului când 
impune legea. 

Postesc complet în timpul zilei în luna Ramadan. Mulţi dintre bolnavi sunt 
scuzati de regulile religioase, dar trebuie să se roage, să recite primele capitole 
din Coran. Familia sau rugăciunea în grup sunt importante. Unii bolnavi sunt 
complet resemnati în fata morţii, în timp ce unii speră că este voinţa lui 
Dumnezeu să trăiască, cooperând cu tratamentul medical. 


8. Confucianismul şi Taoismul 


Aceste doctrine reprezintă modul chinez de gândire. 

Confucianismul a fost teoretizat de către discipolii lui Confucius într-o 
culegere de scurte proverbe care cuprindeau învăţăturile sale practice şi 
pragmatice. Templul constant în memoria sa este un loc de studiu, meditaţie, 
nu de rugăciune. Cei cinci importanţi termeni din învăţătura sa sunt: Jen 
(sträduinta pentru bunătatea interioară), Chun-sui (stabilirea unui mod de 
abordare aristocratic), Li (cunoaşterea, respectul pentru vârstă în relaţiile de 
familie), Te (caracter virtuos), Ven (folosirea artelor ca un adjuvant pentru 
morală). 

Taoismul, o concepţie mai romantică şi mai mistică, fondată de Lao-Tze, are 
drept simbol un cerc care reprezintă Tao, calea sau absolutul, principiul suprem 
al ordinii şi unităţii cosmosului în care sunt introduse, prin întrepătrundere, 
yang (cel luminos) şi yin (întunecat). Fiecare reprezintă un grup de calităţi: 
yang-ul este pozitiv, masculin, cald, uscat, activ, mişcător şi luminos; yin-ul 
este negativ, feminin, umed, rece, pasiv, staționar si gol. Combinatiile de yang 
şi yin reprezintă toate dualitàtile: zi-noapte; frumos-urät; boală-sănătate; viatà- 
moarte. Ele sunt complementare şi dacă sunt în armonie sunt bune. Moartea 
este considerată o parte naturală a vieţii. După moarte se ţine corpul 40 de zile, 
în care preotul execută o ceremonie specială la fiecare şapte zile. Au o dorință 
puternică să-şi obțină şi să menţină starea de bine, eventual, prin acupunctură. 
Au mare respect pentru membrii mai în vârstă ai echipei de tratament. 


Concluzii 


Îngrijirile spirituale se bazează pe credinţele proprii, legi privind dieta şi 
ritualuri specifice, legăturile familiale, dar şi pe elemente de misticism şi mai 
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ales pe ideile proprii sau/şi culturale proprii poporului privind boala, sănătatea, 
corpul şi spiritul uman, moartea şi viaţa, durerea. 

Unii pacienți nu sunt maturi din punct de vedere religios, ei aşteaptă 
vindecări magice de la Dumnezeu, spre deosebire de cei cu adevărat creştini, 
care îşi trăiesc credinţa şi consideră că Dumnezeul iubirii poate aduce alinare 
oricărei suferinţe în mod particular şi individual. 

Ei cooperează fizic şi emoţional cu echipa de tratament până la sfârşit. În 
mod ideal, religia aduce putere, calm interior şi credinţă în problemele vieţii, 
dar uneori, la unii poate apărea vinovăția, depresia şi confuzia. „Ce am făcut 
eu, să merit aceasta?” 

Pentru a aduce uşurare fiecărui bolnav în parte, trebuie avut în vedere 
calendarul religios propriu, sărbătorile religioase proprii. Se impune pregătirea 
ambientului pentru primirea preotului, crearea unui ambient cât mai curat, 
liniştit, iar personalul medical ar trebui să participe cel puţin la început. 

Utilizarea terapeutică a mijloacelor spirituale se bazează pe cunoaşterea 
profundă a condiţiei umane, a valorilor spirituale, a filozofiei privind viaţa, 
în faţa omului în suferinţă. 

Medicii sau lucrătorii sanitari indiferenți, atei, agnostici sau fundamentalişti 
nu aduc nici o alinare bolnavului, mai ales în stadiul terminal. 
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COMENTARII, DISCUŢII, ÎNTREBĂRI 


Seria I (8-9 martie 2002) 

Vineri 8 martie 2002 

Pr. Marcel Blaj (moderator — Atelier I): 

Primul punct de pornire a reflectiei noastre a fost conferinţa părintelui Alois 
Bulai, mai exact de la misiunea tatălui de a-i educa pe copii. În comunităţile 
noastre, multi părinți se află departe de copii, din motive de muncă; în sensul 
acesta, ceea ce nu reuşesc să facă taţii şi mamele ar trebui să facă profesorul de 
religie? 

În al doilea rând, ne-am oprit asupra rolului pe care îl are Sfânta Scriptură 
în activitatea profesorului de religie, dar şi în viaţa lui obişnuită. Pornind de la 
o situaţie de fapt din Bucovina, unde se constată un succes al sectelor şi un fel 
de handicap al creştinilor catolici față de cuvântul Scripturii, profesorii de 
religie au subliniat necesitatea de a avea mai multe materiale didactice pe 
această temă, pentru a răspunde la provocările sectantilor. 

În al treilea rând, s-a subliniat necesitatea deschiderii față de celălalt, a 
profesorului faţă de elev, a elevului faţă de profesor, a elevilor unii faţă de alții. 

S-au formulat mai multe întrebări. 

Prima este adresată preasfintitului Aurel Percă: pot profesorii de religie să-i 
înlocuiască pe părinţii copiilor care au plecat din ţară? 

A doua întrebare este adresată părintelui Vladimir Petercă: problemele cu 
care s-a confruntat Isus sunt sau nu sunt acelaşi cu care ne confruntăm noi 
astăzi? În ce măsură pot fi folosite parabolele lui Isus de către profesorii de 
religie pentru elevii de astăzi? Pot fi ele adaptate? De ce discipolii lui Isus nu 
au folosit şi ei metode inspirate din parabolele evanghelice? 

Altă întrebare adresată părintelui Ştefan Lupu: Unde şi cum pot fi găsite 
materialele didactice adecvate studiului religiei în şcoală: cărți, hărți, 
dicționare, atlase etc.? Nu ar fi bine să fie în bibliotecile parohiale de unde să 
fie împrumutate pentru lectură şi informare? 

O întrebare adresată părintelui Wili Dancă: În ce constă dialogul Bisericii 
Catolice cu religiile necreştine? 

O întrebare provocatoare adresată părintelui Alois Bulai: Cine este 
fondatorul creştinismului? Isus sau sfântul Paul? 


P.S. Aurel Percă: 

Nici profesorii de religie, nici părintele paroh, nici părintele vicar nu pot să-i 
înlocuiască pe părinţi în misiunea lor de a-i educa pe copii. Doar într-o anumită 
măsură pot interveni în direcția aceasta. Totuşi, problema necesită o colaborare 
din partea tuturor, iar profesorul de religie poate să facă un pas mai mare în 
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sensul acelei apropieri despre care s-a vorbit. Dar aceastä apropiere trebuie 
extinsă la toate familiile, chiar şi la cele care au rămas aici; în sensul acesta, ora 
de religie poate deveni o scândură de salvare. De asemenea, apropierea şi 
colaborarea cu familiile trebuie văzută de la caz la caz. De exemplu, se poate 
interveni cu sugestii şi inițiative concrete în petrecerea timpului liber, în 
selectarea anturajelor în care cresc copii. 


Pr. Vladimir Petercă: 

Cuvântul lui Dumnezeu trebuie exploatat şi interpretat mereu; lucrul acesta 
revine atât preoților care au misiunea de a predica, cât şi dumneavoastră, care 
vă ocupați cu educaţia generaţiei de mâine. Cuvântul lui Dumnezeu este un 
cuvânt pentru viaţă; de aici înțelegem că se adresează tuturor generaţiilor, deci 
şi nouă astăzi. 

A intra în lumea parabolelor înseamnă să înțelegem ideile şi realitățile la 
care ele se referă. Într-adevăr, cel care citeşte pentru prima dată parabolele nu 
poate să înţeleagă toate lucrurile la care m-am referit în conferință. De aceea, 
consider că în fata parabolelor este necesară o atitudine de deschidere spre a 
înţelege mesajul şi metoda lor. 

Întrebarea referitoare la discipolii lui Isus: dacă au folosit şi ei metoda 
parabolelor? Sigur că da. Ştim că evangheliştii, o parte dintre ei, au fost 
discipoli ai lui Isus şi, în această calitate, au cules parabolele evanghelice şi le- 
au dat forma care a ajuns până la noi astăzi. Dar şi la sfântul Paul observăm 
cum metodele de lucru prezente în parabole se aprofundează. 

Vreau să adaug ceva. Am aici un articol despre vocaţia profesorului catolic, 
care, aşa cum spune autorul articolului, se bazează pe trei principii esenţiale: 
unitatea adevărului — fie dogmatic, fie moral; fidelitatea față de magisteriul 
Bisericii — pentru aceasta trebuie să-l cunoaştem mai întâi (magisteriul Bisericii 
universale şi locale); punerea inteligenţei în slujba lui Cristos — care mi se pare 
esenţial pentru profesorul de religie. În concluzie, vă îndemn să vă däruiti cu 
totul cauzei Bisericii noastre. 


Pr. Ştefan Lupu: 

În ce priveşte posibilităţile de editare, vreau să spun că Editura Sapientia 
vine în întâmpinarea acestor necesităţi cu caracter didactic. În viziunea globală 
a Editurii Sapientia se află publicarea tuturor acelor materialele de care au 
nevoie preoţii, catehetii, profesorii de religie în misiunea lor, dar şi credincioşii 
obişnuiţi în viaţa lor spirituală. Nu pot fi publicate dintr-odată toate materialele; 
numărul celor care se ocupă de ea este mic, la fel şi fondurile financiare sunt 
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reduse. După primul an de existenţă, am reuşit să publicăm peste 25 de titluri, 
cu gândul de a acoperi diferite sectoare: Sfânta Scriptură, teologie, 
spiritualitate, istorie etc. Urmează şi alte colecţii de lucrări. 

În ce priveşte bibliotecile parohiale şi decanale, vă mărturisesc că am avut 
o iniţiativă anul trecut. Am trimis la fiecare parohie un pachet cu cărţile pe care 
le-am publicat la Editura Sapientia; cărțile erau în dublu exemplar, urmând ca 
unul să fie pentru preot şi altul pentru biblioteca parohială. Deocamdată, 
acțiunea aceasta este suspendată, dar mă gândesc că grupul preoţilor 
responsabili cu profesorii de religie va face mai mult în direcția înființării 
acestor biblioteci. Biblioteca este ca o farmacie. În ce sens? În sensul că de la 
farmacie iei un medicament pentru a te face sănătos, dar acolo trebuie să găseşti 
medicamentul necesar bolii de care suferi. La fel stau lucrurile si cu cărțile. Dar 
ce te faci dacă „medicamentul” este scump? 

Este adevărat că preţurile de vânzare a cărţilor sunt mari, dar ele nu vin de 
la cei care lucrează, fiindcă nu se intenţionează câştigul. Preţurile reprezintă 
costul producerii cărții la tipografie. Dacă vreţi cărți mai ieftine decât la 
librărie, vă rog să vă adresati direct la seminar, unde sunt lucrate aceste cărți. 

În ce priveşte mulţimea de materiale didactice de care este nevoie, mă 
gândesc că ar fi bună şi participarea dumneavoastră. Se poate întâmpla ca 
materialul gândit de alții să nu se potrivească cu ceea ce vă confruntati 
dumneavoastră pe teren. De aceea spun că este necesară această colaborare 
între responsabilii editurii şi profesorii de religie şi cateheti. Cine a făcut ceva 
în aceşti de ani şi doreşte să publice materialul respectiv să ia legătura cu 
Editura Sapientia, care îşi propune să publice atât manualele necesare predării 
religiei de la clasa I-a la clasa a XII-a, cât şi materiale suplimentare, cum este 
cartea Sunt copil, Isuse pentru clasele I-IV. Dacă ne adunăm forţele şi ideile, 
cred că putem face mai mult în acest domeniu. 


Pr. Wili Dancă: 

Dialogul cu religiile necreştine face parte din teologia religiilor, pe care am 
putea să o vedem ca un fel „work in progress”, în sensul că nu prezintă reţete 
şi soluţii gata făcute la toate problemele, ci doar principii generale şi linii de 
orientare. Dar ştim din experienţă că nu principiile dialoghează, ci oamenii, de 
aici frumuseţea şi limitele dialogului. Istoria dialogului dintre creştini şi 
necreştini înregistrează trei atitudini posibile, la care am făcut referinţă în 
conferinţa prezentată, dar nu le-am analizat din motive de spațiu şi de timp. 
Prima atitudine este aceea de includere arogantă (ignorantä) a valorilor 
spirituale şi umane din celelalte religii, adică se recunosc anumite elemente 
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comune — credinta in Dumnezeu creator, providentä, destinul etern al omului 
etc. — dar sunt tratate färä respect. A doua atitudine este aceea de excludere 
totalä, de condamnare in bloc a tuturor elementelor religioase din religiile 
necrestine. Din päcate, asemenea atitudini le putem gäsi la unii misionari din 
trecut, care nu erau suficient de bine pregătiţi pentru întâlnirea cu alte popoare 
si religii. 

Dezvoltarea mijloacelor tehnice şi de comunicare socială a dus la apropierea 
dintre oameni şi la cunoaşterea reciprocă a religiilor lor. În acest context al 
globalizării, cu toate păcatele ei, s-au dezvoltat studiile de istorie a religiilor, 
de teologie a religiilor, care au pus în lumină existenţa a numeroase elemente 
de adevăr şi de frumuseţe în religiile necreştine. Aceste descoperiri şi 
maturizări ale spiritului uman stau la baza celei de a treia atitudini, şi anume 
de dialog, care presupune cultivarea unui respect reciproc din partea 
partenerilor. Această atitudine este recomandată de magisteriul Bisericii de la 
Conciliul al II-lea din Vatican încoace, dar şi de câţiva teologi mari din secolul 
al XX-lea: H. de Lubac, K. Rahner, J. Daniélou si alţii. 

Avantajul dialogului este faptul că partenerii parcurg o bucată de drum 
împreună, chiar dacă pentru scurtă vreme, si se pot îmbogăți reciproc prin 
comunicarea valorilor proprii. În sensul acesta, Sfântul Părinte actual ne 
încurajează si ne îndeamnă să parcurgem această cale prin convocarea 
celebrelor întâlniri de la Assisi din octombrie 1986 si 24 ianuarie 2002. După 
exemplul dat de papa Ioan Paul al II-lea, dialogul cu necrestinii trebuie să fie 
animat de „spiritul de la Assisi” — sentimentul viu de frätietate cu toți oamenii, 
cu toate fäpturile de sub cer si cu cosmosul întreg, pe care l-a ilustrat atât de 
frumos sfântul Francisc din Assisi. 

Dar dialogul cu religiile necrestine nu trebuie să conducă la convingerea că 
toate religiile sunt la fel de bune. În general, religiile sunt un răspuns al omului 
la vorbirea lui Dumnezeu prin creație, cu excepția religiilor istorice sau/şi a 
religiilor Cărţii — religia ebraică, creştină şi musulmană. La rândul lor, religiile 
au dat naştere unor culturi specifice. Din acest punct de vedere, pentru că există 
culturi mari si culturi mici, putem aprecia o religie, adică după roadele produse: 
roade culturale, spirituale. Fără să intrăm prea mult în problemă, să spunem că 
religia creştină în raport cu celelalte religii are ca rod principal cultura omului 
ca suveran peste întreaga creație, deci în picioare, demn, nu culcat cu fața la 
pământ si cu spatele in sus sau cu picioarele impleticite sub sezut. 

Totuşi, nu trebuie să uităm specificul religiei creştine, care este credința în 
întruparea Fiului lui Dumnezeu în Isus din Nazaret — unicul mântuitor al lumii 
— şi credința în Sfânta Treime. Întrebarea care se pune aici este următoarea: în 
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dialogul cu necrestinii mai trebuie să pomenim despre Cristos sau mai degrabă 
să tăcem? Sigur că da, însă în vestirea noastră să ţinem cont de valorile 
celorlalţi şi, înainte de a trece la cuvinte, să trăim noi înşine evanghelia, aşa 
cum spune Sfântul Părinte loan Paul al II-lea în scrisoarea enciclicä Veritatis 
splendor (Strălucirea Adevărului), să facem „apologia” lui Cristos trăind 
comuniunea cu Adevărul care s-a făcut Persoană, Cale şi Viaţă. Oricum, 
chemarea la credinţa în Cristos şi în Sfânta Treime vine de la Dumnezeu, nu de 
la noi; misiunea noastră este aceea de a nu împiedica manifestarea acestei 
chemări printr-un comportament inadecvat. Reproşul lui Mahatma Gandhi este 
valabil şi astăzi: „Îmi place Cristos, dar nu-mi plac crestinii!”. 


Pr. Alois Bulai: 

Răspund la această provocare cu mărturia sfântului Paul. Din prima 
scrisoare către Corinteni, aflăm că el a rămas cu credincioşi din Corint un an 
şi jumătate. A format o comunitate relativ numeroasă, însă compozită. 
Populaţia din Corint era foarte variată; oraşul Corint era pe atunci cel mai mare 
port al Greciei. Ca în orice port, oamenii provin din multe locuri şi cu multe 
formaţii. La scurt timp după plecarea sfântului Paul din Corint, comunitatea se 
confruntă cu o sumedenie de probleme. De aceea sfântul Paul le trimite această 
scrisoare şi îi dojeneste: „Cu lacrimi v-am hrănit, nu cu bucate, căci încă nu 
puteaţi mânca, şi încă nici acum nu puteţi, fiindcă sunteţi tot trupesti. Cätä 
vreme este între voi pizmă şi ceartă şi răzbunări, nu sunteţi oare trupeşti şi nu 
după firea omenească umblati? Căci când zice unul: eu sunt al lui Paul, iar 
altul: eu sunt al lui Apolo, oare nu sunteţi oameni trupeşti? Dar ce este Apolo 
şi ce este Paul? Slujitori prin care ati crezut voi şi după cum i-a dat Domnul 
fiecăruia. Eu am sădit, Apolo a udat, dar Dumnezeu a făcut să crească”. 
Argumentul continuă şi ajunge la afirmaţia fundamentală: „Căci nimeni nu 
poate pune altă temelie, decât cea pusă, care este Isus Cristos”. 

Dacă îl luăm pe sfântul apostol Paul în măreţia operei lui de evanghelizare, 
putem spune că el a fost primul care a sistematizat teologia, dar în nici într-un 
caz că este fondatorul creştinismului. Credinţa noastră este fundamentată pe 
moartea şi învierea lui Isus Cristos, fiindcă prin botez noi am fost înmormântați 
cu Cristos în moartea lui şi aşteptăm să înviem o dată cu el. 

Şi mai spune sfântul Paul în aceeaşi Scrisoare către Corinteni, în capitolul 
15: „Vă aduc aminte, fraţilor, evanghelia pe care v-am binevestit-o si pe care 
ati şi bineprimit-o şi întru care si stati, prin care şi sunteţi mäntuifi. Cu ce 
cuvânt v-am binevestit-o, dacă o ţineţi cu tărie, afară numai dacă n-aţi crezut 
în zadar? Căci v-am dat întâi de toate ceea ce şi eu am primit, că Isus Cristos 
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a murit pentru păcatele noastre după Scripturi si că a fost îngropat şi că a înviat 
a treia zi după Scripturi. Şi că s-a arătat lui Chefa, apoi celor doisprezece...”. 
Dar sfântul Paul se vede pe sine ca o verigă din tradiția care porneşte de la 
misterul morţii şi învierii lui Isus Cristos, care este începutul creştinismului. El 
este un personaj proeminent, strălucitor, un personaj cu totul unic în istoria 
răscumpărării. Dar răscumpărarea nu pleacă de la sfântul Paul, ci de la Cristos; 
această veste bună este propovăduită de sfântul Paul. 


Pr. Marius Stanislav Bucevski (moderator — Atelier II): 

Am avut ca temă de discuţie „Religia în Biserică şi viaţa”. 

Tema principală a discuţiilor a fost faptul că ora de religie în şcoală trebuie 
să-i pregătească pe copii şi pe tineri în general pentru viaţa de zi cu zi. Din 
acest punct de vedere, am sesizat că de multe ori religia este trecută într-un plan 
secundar. Alte obiecte, ca limba română, matematica, sunt mai importante în 
ochii copiilor fiindcă se cer la bacalaureat si mai târziu în viaţă, pe când cu 
religia nu mergi nici la bacalaureat şi la nici un examen. 

De aici lipsa de atracţie faţă de acest obiect de studiu. 

O altă problemă este concurenţa ortodoxă, mai exact modul diferit pe care 
îl adoptă profesorii ortodocşi în notarea elevilor. Dacă profesorii catolici sunt 
exigenti şi dau note după ştiinţa elevilor, profesorii ortodocşi sunt prea 
indulgenti cu elevii: pentru un simplu „Tatăl nostru” dau nota zece. Fapt este 
că elevii catolici se pot duce la profesorii ortodocşi, dacă nu sunt mulţumiţi cu 
notele pe care le dau profesorii catolici, şi primesc de la ei note foarte mari pe 
NIMIC. 

De asemenea, s-a discutat faptul că prezenţa la ora de religie nu este totuna 
cu participarea la viaţa Bisericii: nu toți elevii participă la sfânta Liturghie şi 
la alte sacramente. Aici se pune întrebarea: ce pot face profesorii de religie ca 
prezenţa de la şcoală să fie efectivă şi la Biserică, la sfânta Liturghie? În urma 
discuţiilor, s-a ajuns la concluzia că ar fi bine ca şi părintele, preotul, să fie şi 
el prezent din când în când în şcoală, pentru ca raportul dintre elev şi preot să 
fie cât mai strâns. 

Se întâmplă de multe ori ca absentele de la ora de religie să fie foarte 
numeroase. Pentru a preveni asemenea aspecte se pare că este necesară nu doar 
informaţia, ci şi trăirea vocației de profesor, în sensul de a manifesta dragoste 
față de elevi. Totodată, orele de religie nu trebuie să fie la fel cu cele de 
matematică sau fizică, la care profesorul spune ceva fără sentimente, iar elevii 
scriu şi ei fără dragoste de acele ştiinţe. Orele de religie trebuie să fie foarte 
atractive, pentru ca elevii să vină la ele din plăcere; trebuie să-i angajeze să 
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lucreze în echipă şi elementele noi care se învaţă să poată fi puse în practică. 
De exemplu, adevărurile de credinţă care se învaţă să fie asimilate prin anumite 
Jocuri împreună. 

O altă problemă provine din faptul că profesorii nu pot cunoaşte pe fiecare 
elev în parte. Explicaţiile care s-au dat: ora de religie este una singură pe 
săptămână, instabilitatea socială, multe greutăţi de ordin material afectează şi 
comportamentul afectiv al elevilor. Pentru a rezolva problema s-a spus că este 
necesară o schimbare a valorilor începând cu clasa a I-a. În acest sens, ora de 
religie trebuie să ia în serios mesajele mass-mediei, să le critice, să le purifice 
şi să prezinte adevărata scară a valorilor. Dacă acest lucru se amână pentru mai 
târziu, să spunem pentru elevii din clasa a VIII-a sau din clasele de liceu, se 
pare că nu se mai poate face nimic, fiindcă aici e vorba de o schimbare a 
mentalitàtii. Din acest punct de vedere, s-a constat faptul că lipsesc manualele 
necesare, că temele nu sunt adaptate la problemele actuale cu care se confruntă 
copiii şi familiile lor. Ce se poate face în sensul acesta? De exemplu, unele 
teme inspirate din magisteriul Bisericii sunt foarte dificile chiar pentru 
profesorii de religie. Ce se poate face pentru ca aceste teme să fie înţelese şi 
asimilate de copii? 

Nu trebuie neglijată o altă problemă: mulţi profesori de religie predau ceea 
ce pot, cum pot şi unde se poate. De multe ori nu există spaţiu pentru ora de 
religie în şcoală, nu există materiale bune de pregătire a orei de religie; unor 
profesori li se pare că şi programa şcolară este prea încărcată şi prea grea. 

În ce priveşte pregătirea profesorilor, s-a remarcat faptul că, pentru 
definitivat şi grad, exigenţele sunt prea mari. Din cunoştinţele cerute la aceste 
examene, profesorii au spus că nu pot lua mai nimic pentru ora de religie în 
şcoală, unde se cer lucruri mai simple şi pe înţelesul copiilor. Limbajul 
examenelor este la nivel de doctorat, or în viaţă se cer lucruri mai concrete. 
Ceea ce trebuie să ştie profesorii este corect, însă modul în care se propun 
examenele este prea elevat. 

Pentru a schimba starea de lucruri cu care se confruntă profesorii şi elevii 
la ora de religie este necesar să schimbăm mentalitatea părinţilor printr-o 
cateheză adecvată. De asemenea, trebuie să fie mai multe şedinţe cu părinţii ca 
să trezim mai întâi în ei interesul pentru ora de religie şi apoi în elevi. Sub acest 
aspect, putem recupera frecvenţa la ora de religie, fiindcă de multe ori copiii 
lipsesc de la şcoală, iar părinților nu le spun adevărul. 

Câteva întrebări. 

Pentru părintele Petercă Vladimir: Ce parabole am putea folosi astăzi la ora 
de religie cu tinerii, pentru a-i putea convinge de faptul că Isus Cristos are ceva 
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de spus societăţii şi lumii de astăzi? Tinerii spun că degeaba se merge la 
Biserică; de la ea nu se primeşte nici salariu, nici îndreptare morală. De 
exemplu, în societatea de astăzi există multă corupţie şi multi corupți, unii 
dintre ei frecventează Biserica şi totuşi în viaţa lor nu se schimbă nimic, sunt 
la fel ca şi cei care nu merg la Biserică. 

Pentru părintele Wili Dancă: Cum să impunem modelul catolic în faţa 
modelului ortodox de a face şcoală, pentru că primul este mai exigent, iar al 
doilea este mai puţin exigent? 

Pentru părintele Ştefan Lupu: Cum putem traduce învăţătura magisteriului 
în limbajul copiilor? Se pare că temele de la orele de religie sunt prezentate la 
un nivel înalt, fără legătură cu viaţa de zi cu zi. Cum să facem ca învăţătura 
despre sacramente să devină viaţă pentru elevi? 

Pentru P.S. Aurel Percă: Cum s-ar putea ca doar într-o singură oră de religie 
să se schimbe mentalitatea şi să se ajungă la cunoaşterea situației concrete în 
care trăiesc copii? Oare în formarea profesorilor nu se cer prea multe lucruri, 
dacă ne gândim la situaţia obiectului de studiu pe care îl predau ei? 


Pr. Vladimir Petercă: 

Parabolele lui Isus sunt valabile întotdeauna, nu numai atunci când Isus le-a 
pronunţat sau pentru o anumită perioadă din istoria Bisericii. Noi le interpretăm 
în maniera noastră, ţinând cont de ce spun cărţile biblice şi de ceea ce întâlnim 
în viaţă. Parabolele se află în inima mesajului evanghelic. Parabolele ascund 
în spatele lor o lume de idei diversificate; în interpretarea acestora este 
importantă atât fantezia, cât şi maniera noastră de trăire a parabolelor. Pentru 
interpretarea parabolelor în mod convingător, profesorul de religie trebuie să 
aibă cunoştinţe de natură istorică, filologică, arheologică, dar şi de viaţă. 

Parabolele sunt valabile oricând, şi ieri şi astăzi, pentru că prin ele ne 
vorbeşte Isus Cristos însuşi. 


Pr. Alois Bulai: 

Referitor la dificultatea examenelor de definitivat şi de grad. Faptul că noi 
ştim „mult” nu ne împiedică să spunem „cât trebuie”. Este foarte important ca 
noi să fim undeva sus pentru ca să pricepem lucrurile mici. Într-adevăr, este un 
mare efort să transpunem în simplitate ceea ce în sine este complex. Când e 
vorba de mister, este foarte important ca noi să pătrundem misterul pentru ca, 
apoi, să-l prezentăm celor pe care îi avem în faţă. 

Referitor la parabolele lui Isus şi lumea noastră. Nu e deloc greu să apelăm 
la parabole. Lumea noastră, în general, a renunţat la logica rațională; acum se 
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vorbeşte despre o logică simbolică. Citiţi poezia care se scrie la ora actuală! Nu 
are nici un fel de ordine logică, apelează numai la simbol, semn, gesturi. Lucrul 
acesta trebuie să-l facem. Este foarte uşor de aplicat la lumea de astăzi. Eu 
rămân foarte surprins de un cântec, de exemplu, care la prima vedere nu are 
nici o legătură cu ceva unde vrea să ajungă. Cântecul apelează tocmai la această 
logică a simbolului, şi acest lucru trebuie să-l facem şi noi. Nu putem prelua un 
material prefabricat. Materialul pe care îl primim este fabricat, este făcut 
standard, dar noi trebuie să-l aplicăm la cei pe care îi avem în faţa noastră. 


Pr. Wili Dancă: 

În legătură cu aceste două modele de a prezenta învăţătura creştină este mult 
de spus. Dar ceea ce mi se pare important e faptul că ortodocşii se uită cu 
admiraţie la catolici, chiar dacă nu o spun întotdeauna în cuvinte plăcute. Sunt 
convins că şi profesorii ortodocşi apreciază modul de a fi mai exigent şi în 
studiu şi în viaţă. Din acest punct de vedere, nu trebuie să fim descurajati că nu 
toţi sunt de acord cu felul nostru de a fi. Rigoarea şi exigenta te ridică într-un 
plan mai înalt şi, dacă eşti acolo, fără îndoială că eşti văzut de mai multi: unii 
te aprobă, alții te critică etc. Important e sà nu ne descurajäm şi să convingem 
şi pe alţii de roadele acestei atitudini, care se vor vedea nu imediat, ci pe termen 
lung. Din acest punct de vedere, merită atenţie parabola semănătorului — 
sămânţa care cade în pământ bun, pământul este bun dacă e „lucrat” bine. 

De asemenea, mi se pare util să aflăm cauzele descurajării şi ale delăsării în 
acest sector. 

Prima cauză a acestui fenomen are ceva în comun cu societatea în care 
trăim, ea influențând cumva şi modul nostru de a fi ca profesori, desigur, nu in 
totalitate. Astfel, culoarea morală a societăţii noastre are multă nuanţă de gri, 
adică nu e nici prea albă, nici prea neagră. În termeni filozofici, adevărul nu 
este la fel pentru toţi, oricând, oriunde. Societatea este în schimbare, se 
schimbă modurile de trai, relaţiile dintre oameni, mentalitätile inspirate din 
viaţa de tip patriarhal dispar, mijloacele de comunicare în masă având aici un 
rol important în promovarea relativismului etic şi religios. Cum să ne raportăm 
la valoarea integrităţii vieţii umane în această lume în schimbare, pentru că în 
cele din urmă despre aşa ceva este vorba? Profesorul de religie nu poate să 
rămână indiferent la aceste schimbări şi la pericolele pe care le comportă ea. 
Ataşamentul faţă de anumite valori nu trebuie să conducă la fundamentalism. 
Mi se pare că profesorul de religie trebuie să fie ca zeul lanus din mitologia 
romană: cu o faţă către trecut si una către viitor. În fata elevilor incredintati lui, 
profesorul de religie trebuie să fie ca o sinteză vie a trecutului, prezentului şi 
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viitorului. Dacă este aşa, atunci cu siguranță fata ascunsă a exigentei 
profesorului este înţelegerea față de problemele cu care se confruntă elevul. 
Oricum, ceea ce deranjează şi contravine misiunii profesorului în contextul 
societăţii de astăzi este „datul la pace” cu elevii, cu familia, de dragul banilor, 
popularității, prestigiului cu orice preţ. 

A doua cauză a înţelegerii exagerate față de elevi pe care o practică unii 
profesori ortodocşi se explică prin faptul că ei sunt reprezentanţii religiei 
ortodoxe majoritare. Tensiunea dintre cel care este în minoritate şi cel care este 
în majoritate conduce inevitabil la următoarea stare de lucruri: în afirmarea 
propriei identități, minoritatea strânge rândurile şi luptă mai eficient — ceea ce 
deranjează şi atrage după sine suspiciune, iar majoritatea este mai relaxată şi 
arogantă. Această tensiune se simte şi în felul nostru de a fi ca Biserică sau 
şcoală. Sub acest aspect, pericolul care îi ameninţă pe catolici este tendinţa de 
a transforma Biserica şi ora de religie într-un spaţiu de revendicări permanente 
— de exemplu, faptul că suntem ignorati de mass-media se este cauzat de 
„politica” dusă de Biserica majoritară, iar pericolul care îi paşte pe ortodocşi 
este convingerea că dreptatea este întotdeauna de partea lor şi soluţia tuturor 
problemelor este ortodoxismul. 

Fără îndoială, există mulţi profesori vrednici şi la catolici şi la ortodocşi. Să 
încercăm să nu generalizăm excepţiile şi să ne apropiem unii de alții prin 
„politica paşilor mici”, căci avem destule lucruri bune să ne spunem. 


Pr. Ştefan Lupu: 

Răspunsul pe care îl dau porneşte de la „ceea ce vrem”: care este motivaţia 
fundamentală a misiunii noastre de profesor? Îmi amintesc că la începutul 
Facultăţii de Teologie pentru laici, condiţiile de şcolarizare erau destul de 
precare; cu toate acestea, dorinţa celor care voiau să studieze teologia şi să 
predea în şcoală era mare. Ei nu-şi puteau imagina greutățile pe care aveau să 
le întâmpine, căci, dacă ar fi ştiut, poate s-ar fi descurajat. Persoanele care 
studiau teologia atunci aveau problemele lor de familie, dar, cu toate acestea, 
au mers mai departe. 

Important este ceea ce spunea sfântul Toma: contemplata aliis tradere, adică 
„ceea ce tu ai contemplat să dai altora”. Ceea ce vrem să dăm elevilor este 
credinţa noastră în Isus Cristos. Scopul nostru nu este acela de a transforma 
lumea întreagă, nici Isus Cristos nu a făcut-o şi nici apostolii. Profesorul de 
religie este un martor, dă mărturie despre ceva sau cineva din interiorul lui. 
Când face acest lucru, îl face cu bucurie şi, în felul acesta, iradiază, transmite 
ceva. Poate că vreunul dintre elevii pe care îi are în clasă se va schimba, va 
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rămâne cu ceva bun din ceea ce a primit. Aceasta mi se pare că trebuie să fie 
motivația ce ne îndeamnă la acțiune. 

În ce priveşte dificultatea adaptării si a trecerii de la un nivel mai înalt la 
unul mai de jos, mă gândesc că dumneavoastră, care aveți familie si copii, aveți 
deja o importantă experiență, pe care aş ilustra-o cu o parabolă. Când un copil 
vă cere ceva de mâncare şi dumneavoastră îi oferiţi, de exemplu, cartofi pai, el 
vede doar mâncarea, însă nu stie tot efortul care s-a făcut de la plantarea 
cartofului până la pregătirea lui pentru masă. Efortul acesta seamănă cu trecerea 
dumneavoastră prin toate etapele formării teologice si spirituale, pedagogice 
şi metodologice. Acum vă aflați în momentul de a oferi unui copil cartofii pai: 
probabil farfuria nu este plină, cartoful nu este bine curățat etc. Important este 
că acel copil are cu ce să se hrănească. În acest sens, ceea ce face magisteriul 
Bisericii este să planteze cartofii în pământ; teologii îi prăşesc si îi recoltează, 
iar profesorii de religie îi pregătesc. Toti fac câte ceva; important este că toți 
colaborează la realizarea aceluiaşi scop: mântuirea omului. O satisfacție mai 
mare decât aceasta nu poate să fie, iar efortul de la semănat, de la cules şi de la 
curăţat se uită. 


P.S. Aurel Percă: 

Nu trebuie să uităm care este finalitatea orei de religie; ar fi frumos ca într-o 
singură oră să facem multe lucruri, însă finalitatea ei este interesantă, şi anume 
să punem o cărămidă la formarea unui elev. Bineînţeles că este greu să-i 
cunoaştem pe toţi, să avem un raport personal cu fiecare dintre ei, dar prezenţa 
profesorului poate contribui cu ceva la formarea copiilor. Poate nu observăm 
lucrul acesta imediat, însă, mai târziu, unii îşi vor aminti de profesorul de 
religie care i-a înţeles şi 1-a ajutat. Nu trebuie renunţat la ideea că chiar într-o 
singură oră se poate face ceva bun. Deocamdată, nu avem condiții demne în 
şcoală pentru această oră de religie, totuşi eforturile merită pentru că ele pot 
contribui la o anumită schimbare în bine. 

Referitor la problema că religia este pusă pe locul al doilea în programa de 
învățământ, vreau să spun că nu putem pretinde de la o şcoală, care să ofere 
elevului un orizont cât mai complet, să insiste asupra religiei. Cred că 
finalitatea şcolii este să ofere ceva elevului, dar nu se poate totul. În sensul 
acesta avem alte şcoli de profil în care se poate studia mai multă religie şi 
teologie. Ceea ce trebuie să ştim e faptul că nu formäm teologi din clasa I şi, 
prin urmare, religia nu poate fi pusă în acelaşi plan cu alte materii. Din punctul 
nostru de vedere, este o oră importantă, fiindcă oferă o contribuţie la formarea 
umană şi creştină a copilului. 
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In ce priveste lipsa de atractie fatä de acest obiect, trebuie sä recunoastem 
că nu putem face din toți copiii practicanți activi, totuşi, ora de religie trebuie 
să fie atractivă printr-o pregătire corespunzătoare, printr-o prezenţă şi o ţinută 
morală a profesorului, care să-i facă pe copii să aştepte ora de religie. 

Lipsa de la sfânta Liturghie a copiilor care frecventează ora de religie poate 
fi corijată prin colaborarea cu preoţii din parohie. Nu trebuie să-i ducem pe 
copii cu forța la sfânta Liturghie, pentru că lucrul acesta poate cultiva antipatia 
față de Biserică. Ceea ce putem face este să dăm un exemplu bun în sensul 
acesta şi să fim deschişi faţă de întrebările şi problemele copiilor. 

Prezenţa preotului în şcoală este necesară, pentru că fiecare paroh este 
responsabil de predarea religiei în şcolile din teritoriul parohiei sale; el face 
recomandarea pentru profesorul de religie şi este de dorit ca între profesori şi 
parohi să existe o colaborare permanentă, nu doar în luna august a fiecărui an 
când trebuie să obţină missio canonica pentru predarea religiei în şcoală. 

Absentele de la ora de religie trebuie văzute în context; unii poate lipsesc de 
la toate disciplinele, nu doar de la ora de religie. 

Misiunea profesorului nu se reduce la comunicarea unor date cu caracter 
informativ, ci trebuie să dea şi un exemplu bun prin care se va impune mai mult 
în faţa elevilor. 

Lucrul în echipă pentru a face ora de religie mai eficientă se recomandă 
acolo unde sunt mai multi profesori de religie într-o localitate. Sunt convins că 
prin această colaborare între profesori, orele de religie vor deveni mai atractive. 

Scara valorilor în formarea elevilor trebuie să fie clară pentru fiecare 
profesor în parte şi să ţină cont de formarea integrală a elevului. Apoi, nu 
trebuie uitat ceea ce este esenţial, acel ceva cu care elevul trebuie să rămână 
după ce termină şcoala sau ora de religie. În acest sens, selecţia o face 
profesorul de religie. 

Lipsa manualelor este o problemă destul de greu de rezolvat. Elaborarea 
unui material impune satisfacerea unor exigente; nu putem face manuale doar 
pentru dieceza noastră, ele ar trebui elaborate la nivel de ţară şi să cuprindă o 
tematică generală şi specifică în acelaşi timp. Acum se încearcă o colaborare 
la nivel de ţară cu cei din Ardeal, din Bucureşti şi din Timişoara. În toamna 
trecută, am avuto întâlnire cu directorii de şcoală din fiecare dieceză şi am aflat 
că peste tot este aceeaşi problemă a manualelor. Atunci s-a hotărât să lansăm 
câte un manual în fiecare an, însă aici este importantă şi experiența 
dumneavoastră, cum spunea părintele Lupu, pentru a putea propune manuale 
mai bune şi mai bogate decât cele actuale. Sper să putem face ceva în privinţa 
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aceasta, dar aşa ceva nu se poate realiza doar cu o echipă care se află la Iaşi si 
care nu s-a întâlnit niciodată cu o clasă de copii. 

Exigentele mari la examenele de grad şi definitivat nu sunt prea mari dacă 
le raportăm la profesorii de religie. Cu cât acestea sunt mai ridicate, cu atât 
creşte calitatea profesorilor. De asemenea, temele propuse sunt cerute de o 
programă comună; noi nu putem să le schimbăm şi să venim cu altele la aceste 
examene. Trebuie să fim orientati în funcție de ceea ce se întâmplă peste tot, 
fiindcă diploma ca atare este recunoscută peste tot, nu doar în dieceza de laşi. 
Deci trebuie să ne supunem rigorii examenelor, conştienţi fiind că ea ridică 
nivelul prestatiei profesorilor de religie. 

Cateheza adulţilor pentru a-i ajuta pe copii este o problemă frecventă astăzi 
în parohiile şi bisericile noastre. Există obligaţia de a face cateheză cu toţi 
membrii unei comunităţi, însă de multe ori sunt preferaţi copii şi tinerii. Acum 
propunem catehezele pentru sinodul diecezan, care se fac cum se fac; este de 
dorit ca să fie găsit un timp special pentru cateheză, nu în locul predicii 
obişnuite. 

Şedinţele cu părinţii sunt un prilej bun de a întări colaborarea cu familia 
elevului şi de a afla problemele cu care se confruntă elevul. 

Referitor la bibliotecile parohiale, vreau să spun că Preasfinţitul Petru 
Gherghel a cerut acest lucru şi eu am recomandat de multe ori confratilor preoţi 
ca fiecare parohie să aibă o bibliotecă. În unele locuri încă nu avem biblioteci 
parohiale mari, dar important e că există. De exemplu, într-o seară mă aflam 
la Săbăoani, în biroul parohial, şi am văzut acolo vreo 15 copii la birou pe care 
i-am întrebat: „Ce căutaţi aici la birou? Aţi venit să plătiți Liturghii?” Ei au 
răspuns: „Am venit să imprumutäm cărți”. Cred că mai există şi alte parohii cu 
biblioteci parohiale. Grija care se impune acum este ca preoţii să adune toate 
cărțile ce apar atât la editura „Sapientia”, cât şi la editura „Presa Bună” sau la 
alte edituri şi tratează probleme de interes creştin. 

În aceste zile voi întâlni preoţii din dieceză la şedinţele decanale şi voi 
transmite mai departe aceste probleme care vizează mai buna colaborare cu 
profesorii de religie. Bineînţeles, nu totul depinde de noi şi nu putem garanta 
acel cadru care este sub conducerea altor instanţe; ceea ce putem face este să 
rămânem orientati spre acel bine integral al copiilor, care, în viitor, va aduce 
roade. 


Sâmbătă, 9 martie 2002 
Pr. Marcel Mititelu (moderator — Atelier I): 


214 


Dacă ne gândim la problemele cu care se confruntă profesorul şi elevii la ora 
de religie, conferințele de astăzi au fost binevenite. Plecând de la tema primită 
— cadrul legislativ civil şi bisericesc al orei de religie —, ne-am oprit atenţia mai 
mult asupra aspectului civil, pentru că am avut-o între noi şi pe d-na avocat 
Mihaela Ciobanu, care ne-a dat multe lămuriri în această privinţă. Am ajuns la 
chestiuni practice, care se leagă indirect cu tema de discuţie. 

Prima problemă discutată a fost cazul judeţului Neamţ, unde ora de religie 
la clasele I-IV nu este plătită de Inspectoratul Şcolar Neamţ. Unii profesori au 
perceput că autoritatea bisericească, într-un anumit fel, n-ar fi intervenit 
suficient pentru rezolvarea problemei. Totuşi, am înţeles că intervenţiile au fost 
serioase, iar profesorii n-au fost informaţi despre aceste intervenţii. Aspectul 
este important pentru profesori, fiindcă intră în joc remuneraţia de la stat şi alte 
drepturi ale profesorilor, care sunt încălcate prin măsura luată în şcolile din 
judeţul Neamţ. 

O altă problemă se referă la numărul elevilor la ora de religie. Art. 158 din 
Legea învăţământului spune că numărul elevilor la ora de religie este de 
maximum 30 de elevi. Dar sunt situaţii în care numărul lor ajunge la 40, 
profesorii nu pot face faţă şi, totuşi, pentru a salva situaţia din punct de vedere 
pedagogic, împart grupa de 40 în două şi fac o oră benevol, pentru care iarăşi 
nu sunt plătiți. Ce se poate face în privinţa aceasta? 

Altă problemă este legată de cazurile în care directorul şcolii intervine cu 
măsuri care ies din cadrul legislativ. Ce se poate face? Poate interveni parohul 
sau preotul responsabil pe zonă? 

Referitor la evaluarea elevilor, atunci când elevii nu se prezintă la ora de 
religie, ce se face? Se poate încheia media sau nu? 

Domnul profesor Cucoş este rugat să clarifice mai bine conceptul de 
integrare interdisciplinară. 

S-a propus ca aceste întâlniri să fie mai frecvente şi constante. 

De asemenea, s-a propus ca, în predicile lor, preoţii să abordeze şi problema 
orei de religie. 


Pr. Mihai Patraşcu: 

Datoria de a veghea asupra desfăşurării orei de religie şi a activităţii 
profesorilor de religie revine autorităţii ecleziastice competente, în cazul nostru 
episcopului diecezan, care a delegat această datorie părintelui Dumitru Gabor. 


Pr. Dumitru Gabor: 
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In ce priveste cazul judetului Neamt, s-a luat o atitudine destul de fermä. 
Preasfintitul Petru Gherghel a trimis o scrisoare Inspectoratului Scolar Neamt; 
răspunsul nu a venit repede; am avut discuţii telefonice si mi s-a spus că ori de 
câte ori vor fi probleme să se telefoneze la inspectorul general; am luat legătura 
cu părinţii decani de la Roman, Adjudeni şi Piatra Neamţ pentru a discuta 
Catolice de laşi din partea inspectorului general Creangă şi a părintelui ortodox 
Oprea, prin care s-a acceptat propunerea Preasfintitului Gherghel, şi anume ca 
profesorii să fie acceptaţi în şcoală, ora de religie să nu fie făcută de către 
învățător decât dacă are atestat şi missio canonica. Acelaşi lucru s-a propus şi 
de către Mitropolia Ortodoxă de Iaşi, adică la clasele I-IV, orele de religie sà 
fie făcute în şcoală dar voluntar. Problema remuneratiei revine părinților 
parohi, care sunt rugaţi să-i ajute pe aceşti profesori. 

Noi căutăm să cerem de la Inspectoratul Şcolar Neamţ ca drepturile care 
decurg din contractul pe care îl aveţi cu inspectoratul să nu fie pierdute. De 
exemplu, cine are şase luni de profesorat şi are dreptul la definitivat am cerut 
ca timpul acesta să-i fie recunoscut de către Inspectorat. Sau alte drepturi: 
concediul de boală, de maternitate etc. Singura problemă este „semestrul II” în 
judeţul Neamţ, pe care încercăm să o rezolvăm cât mai bine. 


P.S. Petru Gherghel: 

Noi am vrut să facem un protest puternic, însă, după ce l-am întâlnit pe 
domnul inspector general de la Bucureşti, ne-am răzgândit pentru că el a 
promis că va rezolva problema. Voiam să ştim de ce s-a ajuns în judeţul Neamţ 
la o asemenea situaţie, de ce s-a oprit finanţarea numai la religie, şi nu la desen, 
muzică şi educaţie fizică. Ei au spus că nu e cazul să facem o furtună într-un 
pahar cu apă, pentru că vor rezolva problema. Am primit un telefon de la 
Inspectoratul Şcolar Neamţ că profesorii nu vor fi dati afară din şcoală, chiar 
dacă unele şcoli au scris: „nu veti mai continua ora de religie la clasele I-IV”. 
Totuşi, a rămas problema salarizării. Le-am cerut să accepte cartea de muncă 
şi să meargă mai departe cu angajarea. Mi s-a spus că în judeţul Neamţ se 
confruntă cu o dificultate specială, şi anume n-au ştiut să distribuie bine 
fondurile financiare. Nemaiavând cu ce să acopere plata salariilor, au hotărât 
suspendarea orei de religie şi să o facă cei care sunt învăţători. Noi nu am fost 
de acord, nu acceptăm ca cei care sunt de confesiune ortodoxă să predea religia 
în şcolile cu copii catolici. Fiecare cult să-şi folosească potenţialul personal pe 
care îl are. Aceasta este rezolvarea pentru semestrul II. Dacă au de gând să 
meargă mai departe tot la fel, atunci vom căuta o altă soluție. Mitropolia 
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ortodoxă a spus că preoţii predau religia si îi pun pe preoți să predea religia în 
mod gratuit, sau soțiile preoților. 

Nu ştiu cum s-a rezolvat până la urmă această problemă, dar iată că aici în 
sală nu este nimeni care să fi rămas fără serviciu la clasele I-IV. Dacă vor fi 
probleme în continuare, va trebui să protestăm împreună cu ortodocşii, pentru 
că se află în aceeaşi situaţie ca şi noi. Deocamdată, cei care au rămas fără plată 
pentru orele predate vor fi înscrişi la parohiile noastre şi vor fi răsplătiți. Ştiu 
că sunt deja câteva cazuri în care profesorii de religie sunt plătiţi de noi într-o 
formă sau alta, poate nu cu cât erau plătiți mai înainte, dar ştiu că sunt 
remunerati. 


Pr. Dumitru Gabor: 

Grupele de elevi nu ar trebui să fie o problemă. Dacă într-o clasă sunt 30 de 
elevi, luăm clasa aşa cum este. Pentru clasele I-IV, grupa putea fi formată din 
10 elevi; pentru clasele V-VIII, grupa trebuia formată din 15 elevi. Acum sunt 
informat că se va modifica ceva în privinţa aceasta. Deocamdată, normele 
pentru o clasă prevăd 30 de elevi, şi nu 40. Cred că nici un director nu poate să 
oblige pe cineva să lucreze cu 40 de elevi; printre altele, nici clasele nu sunt 
pregătite pentru aşa ceva. După părerea mea, grupele ar trebui să fie formate 
din 20 de elevi. Unde sunt cazuri de grupe mai mari de 30, vă rog să-mi faceţi 
o adresă pentru a le rezolva. 

În privinţa problemei directorului care depăşeşte cadrul legal prin 
intervenţiile sale, doresc să ştiu punctual despre cine şi despre ce este vorba. 
Ceea ce trebuie ştiut ca sigur este faptul că ora de religie face parte din 
trunchiul comun, iar directorii nu pot trece peste această prevedere legală. Dacă 
un părinte vine şi spune: „eu nu vreau ca fiul meu să facă ora de religie”, să ştiţi 
că are dreptul să ceară aşa ceva, dar în scris. Dacă nu face o cerere în scris, se 
consideră ca şi cum ar fi de acord. Cu toate acestea, dacă un copil nu participă 
la ore, acesta rămâne cu media neîncheiată; dacă nu vine la corijare, rămâne 
repetent. Oricum, trebuie luată legătura cu familia; dacă directorul insistă ca 
media să fie încheiată, vă recomand să fim cinstiţi şi cu noi şi cu copiii. Chiar 
dacă e greu, cu bunăvoință totuşi trebuie să dăm dovadă de verticalitate în 
comportarea noastră, dacă nu pentru altceva, cel puţin pentru faptul că ora de 
religie face parte din trunchiul comun. 

Aţi vorbit de repetarea acestui gen de întâlniri; vreau să vă spun că nu sunt 
de acord ca aceste întâlniri să fie prea dese, dar dacă ar avea loc de două ori pe 
semestru mi se pare că nu e rău şi împovărător pentru organizatori şi 
participanţi. Referitor la întâlnirile profesorilor cu caracter spiritual, adaug 
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observaţia că posibilitatea de a organiza aşa ceva într-o vacanţă de Crăciun sau 
de Paşti, ori în vacanţa mare, deci o dată pe an, este de luat în seamă, asemenea 
întâlniri fiind mai mult decât utile, chiar necesare. În acest sens, propunerea 
dumneavoastră este binevenită. 


P.S. Petru Gherghel: 

Vreau să completez ceea ce s-a spus aici prin a vă prezenta programul Casei 
Verbitilor, care cuprinde zile de reculegere destinate în special profesorilor de 
religie. Ele fac parte din formarea permanentă a profesorilor de religie. Eu am 
cerut să fie fixate asemenea perioade de exerciţii spirituale, pentru a veni în 
întâmpinarea dorinţei deja exprimată de dumneavoastră. 


Pr. Wili Dancă: 

În legătură cu această propunere de a face exerciţii spirituale cu profesorii 
de religie, am stat de vorbă şi cu P.S. Petru Gherghel şi cu P.S. Aurel Percă şi 
am ajuns la concluzia că este necesar ca preoţii vicari din centrele reşedinţă de 
judeţ să se implice mai mult în formarea spirituală a profesorilor de religie. 
Sunt de părere că, în funcție de limita unui judeţ, se pot organiza mai repede şi 
mai bine asemenea întâlniri cu caracter spiritual, care să dureze o singură zi şi 
să cuprindă două meditații, o sfântă Liturghie si împărtăşirea experienţelor 
proprii. Ideea de a organiza o dată pe an o întâlnire spirituală cu toți profesorii 
de religie este bună, dar trebuie lucrat mai mult pentru ca ea să fie încununată 
cu roade reale. Dar ceea ce se poate face mai uşor mi se pare că este întâlnirea 
cu profesorii din cadrul unui judeţ, iar aici părinţii vicari ar putea să aibă mai 
multă inițiativă, bineînţeles, cu sprijinul părinților decani respectivi. 


Pr. Marius Bucevski (moderator — Atelier II): 

Tema noastră a fost „Lecţia şi evaluarea în cadrul orei de religie”. Pornind 
de la referatele prezentate am ajuns la anumite concluzii. 

Subiectivismul omului poate altera coerenţa dintre obiectele de studiu 
propuse elevilor, iar ora de religie ar putea pierde mult din originalitate. 

Prezenţa copiilor care provin din familiile mixte; în timpul vacantelor, aceşti 
copii participă la sacramente în Biserica Ortodoxă, iar când se întorc la şcoală, 
în capul lor este o confuzie generală. 

De aceea îl întrebăm pe domnul profesor Cucoş: Din ce moment începe 
„interconfesionalitatea” despre care ne-a vorbit? 

Pe P.S. Gherghel îl întrebăm: Dacă se ajunge la interconfesionalism, nu 
riscăm să cădem în relativismul religios, despre care se vorbeşte în documentul 
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Dominus lesus? Dacă se renunţă la ceea ce propune credinţa catolică, educaţia 
religioasă devine educaţie pur civică sau morală, sau ora de religie se poate 
confunda cu ora de dirigentie. Cum rămânem cu elementul catolic în cadrul 
orei de religie? 

De multe ori, între profesorii de religie şi ceilalți profesori de alte discipline 
lipsesc punctele comune şi o cale de înţelegere. Trebuie să ţinem cont şi de 
faptul că multi dintre ei au avut contacte cu filozofia marxistă, au fost educati 
în spiritul materialismului dialectic. Profesorii de religie sunt primii care iau 
contactul cu ei, nouă revenindu-ne datoria de a-i deschide spre Biserică, 
credinţa în Dumnezeu şi spre prezenţa orei de religie în şcoală. În felul acesta, 
putem să ajungem la o anumită coerenţă între conținuturile disciplinelor 
predate în şcoală. 

S-a spus aici că, în unele şcoli, copii de altă religie doresc să participe la 
orele de religie catolică. Cum procedăm în acest caz? 

Absentele de la ore pot fi diminuate prin sporirea atractivitätii orei de 
religie. 

În ce priveşte evaluarea, s-au subliniat aceste aspecte. Dacă se recomandă 
ca notele să fie cât mai exigente, se pare că vom rămâne fără elevi în clasă. 
Care ar fi scara evaluării? S-a spus că este necesar să propunem baremul la care 
trebuie să ajungă toţi elevii, pentru a nu ajunge în situaţia de a avea note foarte 
slabe sau să nu încheiem media. Evaluarea are ca scop şi autoverificarea 
profesorului: dacă elevul nu ştie mai nimic, profesorul trebuie să se întrebe cum 
a predat ora de religie? Din nou s-a pus problema manualelor şi a materialelor 
ajutătoare. 

Cum reuşim să-i învăţăm pe copii o anumită conduită? Nu cumva evaluarea 
se concentrează doar asupra informaţiilor asumate? S-a ajuns la concluzia că 
una dintre cele mai bune metode de evaluare ar fi „portofoliul”, dar, totodată, 
s-a constatat şi lipsa mass-mediei catolice care să-i ajute pe copii şi tineri în 
sensul acesta. Deci s-a pus problema schimbării comportamentului elevilor prin 
conţinutul orei de religie şi evaluarea lor în funcție de prezenţa la sacramente. 

S-a spus că ar fi bine să se acorde mai multă importanţă orei de religie prin 
legislaţie. Din importanţa care i se acordă derivă şi evaluarea corespunzătoare. 
De exemplu, dacă se spune că religia nu se cere la bacalaureat, evaluarea nu 
poate fi corespunzătoare. Aici s-a mai spus că fiecare se pregăteşte pentru 
evaluarea finală pe care o face Dumnezeu la sfârşitul fiecăruia şi al lumii. 

De asemenea, interesant este faptul că, de multe ori, evaluarea nu reflectă 
mediul natural în care trăiesc copiii, situaţia lor reală. La întrebările noastre, 
copiii răspund ceea ce vrem noi, dar nu ceea ce ei gândesc cu adevărat. În 
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sensul acesta, copiii ar trebui ajutaţi să descopere şi singuri ceea ce este bine 
si ceea ce este rău, şi numai aşa comportamentul lor se poate schimba efectiv. 

La liceu, se pare că metoda autoevaluării are un efect negativ, pentru că 
fiecare încearcă să se supraestimeze. Mai bună ar fi evaluarea reciprocă. În 
cazul copiilor, s-a spus că ar fi mai bună întrecerea pe grupe, pentru a se 
stimula unul pe altul. Evaluarea practică se poate face şi prin apropierea faţă de 
elevi, printr-o cunoaştere mai bună, printr-o prietenie reală cu ei. 

S-a subliniat necesitatea ca profesorii de religie să fie un model pentru elevi, 
să găsească în noi răspunsurile la întrebările pe care şi le pun. Evaluarea trebuie 
să fie în funcţie de capacitatea elevilor; totuşi nu credem că se pot verifica toate 
metodele de evaluare. Evaluarea trebuie să semene cu actul Creatorului, adică 
să îmbinăm educarea şi corijarea elevului pentru a forma din el un om adevărat, 
un creştin bun. 


Prof. Constantin Cucos: 

Conceptul de integrare este problematic, eu am încercat să-l delimitez din 
punctul meu de vedere şi i-am dat o interpretare pedagogică. În nici un caz nu 
m-am referit la religie, la dimensiunea teologică. Conceptul trebuie procesat, 
ca să spun aşa, după repere metodice şi deontologice şi aşa mai departe. 

Dacă visez la o integrare, mă refer la cunoştinţele predate şi nicidecum la 
ceea ce se află în spatele lor, deci la valorile transmise prin şcoală. Faptul că 
există o legătură între cele două planuri este adevărat, dar în şcoală se operează 
cu altfel de cunoştinţe care sunt organizate, selectate, conexate în aşa fel încât 
să fie comprehensibile şi centrate pe trunchiul comun şcolar. Există în 
pedagogie această metodă de predare integrată din blocul de cunoştinţe şi valori 
şi la acest aspect m-am referit, dar nu am vizat confesiunile şi religiile. 

Nu am intrat în prea multe detalii, aceste blocuri de cunoştinţe pot fi 
organizate, structurate după criterii generale, particulare, non-specifice şi aşa 
mai departe. Putem să predäm religia în mod integrat, în sensul că identificäm 
un bloc comun de valori pentru mai multe religii. 

În ce moment trebuie servit acest model integrat? Mai întâi, predarea trebuie 
să se facă monoconfesional, deci individul trebuie educat în valorile specifice, 
şi apoi urmează să se facă o deschidere progresivă spre alte informaţii 
spirituale. Există o condiție deontologică ce trebuie respectată, şi anume 
raportarea corectă faţă de alteritatea confesională, în sensul de a organiza în asa 
fel conţinutul predării încât să nu-i deranjeze pe alţii. Sunt situaţii, nu e cazul 
la dumneavoastră, când se structurează un conţinut religios în mod maniheist: 
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eu sunt bun, celălalt e rău şi se urmează această linie de comparaţie negativă 
până mai târziu. 

Predarea integrată se poate face la un moment dat şi printr-o altă metodă, 
prin predarea în echipe de profesori. Să nu vă sperie gândul acesta: se poate ca 
la o anumită oră, la liceu de pildă, să chemaţi si un reprezentant al alteritätii 
confesionale pentru a dezlega aceeaşi problemă din unghiuri diferite. Dar 
pentru aceasta, elevul trebuie să fie destul de matur ca să poată să discearnă 
anumite aspecte ale unei probleme. Metoda aceasta poate fi prezentă în practica 
didactică. 

Nu cumva modul de a privi integrat conținuturile dă naştere la confuzie? 
Din moment ce publicul este avertizat, cred că nu poate genera confuzie. În nici 
un caz, integrarea valorică nu înseamnă sincretism, relativism religios. Dacă 
integrarea este făcută cu pricepere, profesionalism, cu o conlucrare sinceră între 
părți, nu conduce la concurenţă între valorile unor confesiuni. Având în vedere 
practicile recente de structurare a programei, trebuie spus că integrarea este 
dificilă. Proiectul pe care eu l-am prezentat are un caracter vizionar; el nu se 
referă la prezent, ci mai mult la viitor. Însă e bine să fim avertizaţi în legătură 
cu aceste exigente încă de pe acum. În măsura în care putem să netezim terenul 
e bine să integrăm ceea ce poate fi integrat în acest moment. Deci nu e vorba 
de cumulare mecanică, simplă a unor elemente, ci de o sinteză mult mai 
sofisticată, pe care noi putem să o realizăm la un moment dat. 


Prof. Mariana Purtuc: 

Vorbeati despre evaluare la ora de religie ca si cum ar fi o problemà 
artificialä. Nu cred. Problema este foarte importantä, dar în primul ränd trebuie 
să ne impunem noi strada de urmat, trebuie sà fim pregătiţi de a concepe şi a 
aplica metode de identificare a atitudinilor şi comportamentelor elevilor, pentru 
că ora de religie se adresează atât vieţii, în ideea de achiziţie de cunoştinţe, dar 
şi sufletului, în ideea de acţionare în spiritul celor asumate. 

Este normal ca la ora de religie să ţinem seama si de comportament, de 
observarea sistematică a elevului, de ancheta cu privire la calitățile personale. 
Este important, în schimb, să stabilim ponderea acestor comportamente şi 
ponderea cunoştinţelor dobândite. Dar nu putem spune că putem da o notă 
numai pentru comportament, atâta vreme cât ora de religie este integrată în 
sistemul de învățământ. 

Când Ministerul Educaţiei Naţionale, în urmă cu câţiva ani, a pus problema 
calificativului ca stimulativ pentru profesorul de religie, din toate părțile au fost 
proteste, afirmându-se că în felul acesta profesorul de religie este marginalizat. 
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Deci trebuie să fim coerenti cu ceea ce gândim. Atâta vreme cât sistemul actual 
de învățământ ne-a permis o metodă de notare de la 1 la 10, să o adaptăm 
specificului obiectului nostru: să ținem seama atât de cunoştinţe, cât şi de valori 
şi comportamente. 

Exemplele de evaluare care pot fi date încearcă să răspundă problemelor pe 
care le ridică sistemul naţional de evaluare. Iar religia, ca parte integrantă a 
trunchiului comun, trebuie să se adapteze acestui sistem naţional de evaluare. 
Dar este de competenţa profesorului să aleagă un tip de evaluare care convine 
conţinutului instructiv-educativ. Aici trebuie făcută diferenţa între învățământul 
obişnuit şi învățământul cu profil teologic. De exemplu, referatul se poate 
folosi în cazul învățământului cu profil teologic, dar nu în învăţământul 
obişnuit. De asemenea, portofoliul este cel mai la îndemnă ca tip de evaluare 
sumativă, este rezultatul unei activități îndelungate. Dar portofoliul trebuie în 
aşa fel gândit încât elevii să-şi pună în valoare tot ceea ce ei ştiu şi să fie 
sensibilizati cu privire la problema propusă la ora de religie, să devină parte 
activă în realizarea acestor portofolii. Deci portofoliul este o formă prin care 
elevul este sensibilizat şi activat pentru asumarea cunoştinţelor şi punerea lor 
în practică prin comportament şi atitudini. 

Problema autoevaluării nu trebuie văzută ca ocazie de laudă; autoevaluarea 
este o primă fază prin care copilul învaţă să se cunoască pe sine, să se evalueze 
corect şi responsabil. Aceasta este meseria profesorului, şi mai ales a 
profesorului de religie. Deci nu trebuie pusă problema în termeni că 
autoevaluarea este un mod de a încuraja lauda de sine; se poate să fie aşa ceva 
într-o primă fază, ţine de tendinţa copilului, dar el trebuie ajutat să se cunoască 
si să se autoevalueze corect. 


P.S. Petru Gherghel: 

Aud aici nişte lucruri minunate. 

S-a vorbit de tendinţa unora de a pune problema religiei în termeni de „noi 
suntem buni, ceilalți sunt răi”. Vreau să subliniez că noi trebuie să ne pregătim 
să sesizăm lucrurile comune Bisericii Catolice, Bisericii Ortodoxe şi 
comunităţilor protestante. Dar, în acelaşi timp, fiecare trebuie să lucreze serios 
pentru a-şi cunoaşte propria confesiune, religie, pentru a putea să cunoască, 
apoi, religia celuilalt. Noi am avut o perioadă, şi încă o mai avem, în care ne- 
am deschis putin faţă de ceilalți. Cum spunea domnul profesor, „eu sunt bun 
pentru că celălalt e rău”. Cu alte cuvinte, nu primesc un copil la lecţie pentru 
că nu e catolic sau pentru că e dintre cei „răi”, eretici. Astfel de copii trebuie 
văzuţi în viziunea creştină a celor două mii de ani de creştinism; diferentierile 
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şi specificitätile pe care le aduc ne pot face să înţelegem mai bine frumuseţea 
adevărului. Oricum, în problema aceasta mai sunt multe de făcut şi rămâne de 
perspectivă. Dacă vreţi să ştiţi, dialogul ecumenic merge pe acest schelet al 
problemelor comune, pe când cele mai diferenţiate şi mai sensibile sunt lăsate 
pentru mai târziu. Dar, între timp, toţi sunt invitati să-l cunoască pe celălalt. 

Aici ne lovim de o dificultate mare, pentru că suntem consideraţi străini, eu 
însumi sunt considerat străin, deşi sunt episcop al unei Biserici de atâtea sute 
de ani, pentru că nu sunt ortodox. Această mentalitate trebuie încet-încet 
purificată. Celălalt trebuie văzut aşa cum este el, ortodox sau catolic, cu 
credinţa lui creştină, care este lucrul cel mai important. Aşadar, între noi şi 
ceilalți există mai multe asemănări decât deosebiri, iar deosebirile, vom 
înţelege mai târziu, fac parte din întreg. 

În ce priveşte pericolul relativismului religios, el nu se referă la religia 
creştină şi la creştini, ci la religiile orientale. Aici, părintele Wili ar putea să vă 
spună mai mult. Când religiile orientale sunt puse la acelaşi nivel cu religia 
creştină, cu revelaţia creştină, atunci se ajunge la relativism. Sunt unii care 
afirmă că şi religiile orientale îl mântuiesc pe om. Desigur că în toate există 
semina Verbi (seminţele Cuvântului), dar nu toate religiile sunt egale între ele. 
Şi la Assisi s-au auzit asemenea glasuri. Cu toate că există diferenţe mari, 
apropierea şi cunoaşterea este foarte importantă şi de promovat. Mesajul nostru 
creştin trebuie transmis si prin acest dialog, această obligație rămâne pe mai 
departe, dar să-l vestim cu respect, lăsând celorlalţi libertatea de a-l accepta. 
Deci nu e vorba de relativism, ci trebuie luptat pentru păstrarea propriei 
identități, pentru a o face cunoscută şi, totodată, pentru a accepta identitatea 
celuilalt şi pentru a căuta elementele care sunt comune. Poate se va ajunge 
odată să existe un buchet de exprimări comune, valabile pentru toţi, şi câteva 
diferenţe specifice. 

Vă mulțumesc că vă ocupați de aşa ceva si vă încurajăm ca să vă cunoaşteţi 
şi mai mult identitatea proprie pentru a o face cunoscută şi celorlalți. Atunci 
când veti prezenta învăţătura creştină catolică, să nu vă feriti de prezenţa altora; 
să ascultați cu interes şi acea învăţătură pe care o prezintă alţii. Important e să 
prezentaţi bine învăţătura creştină şi atunci îi veţi atrage şi pe alţii. Cu alte 
cuvinte, cei care vin la ora de religie să se bucure şi să înveţe ceva, dar cu atâta 
respect încât nimeni să nu fie acuzat că e altul şi că nu trebuie să-l acceptăm. 
Trebuie să găsim acele valori comune şi pe acest teren să ne întâlnim unii cu 
alții. Vă mulţumesc. 


Seria II (15-16 martie 2002) 
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Vineri 15 martie 2002 

Pr. Felician Tiba (moderator — Atelier I): 

In atelierul nostru, am discutat tema „Religia în Sfânta Scriptură si 
creştinismul”, urmând o schemă întocmită după conferințele din cursul 
dimineţii. Am încercat să cuprindem toate cele trei conferinţe. Am pornit de la 
Sfânta Scriptură, ca bază pentru ora de religie, şi am ajuns la profesorul de 
religie şi la destinatarul orei de religie, elevul. Profesorul se hrăneşte din Sfânta 
Scriptură, iar elevul din ceea ce îi spune profesorul. 

De la Sfânta Scriptură la creştinism. Pentru a înţelege creştinismul, ne 
folosim de parabole, de modul cum era înţeleasă religia în Vechiul Testament, 
cu adaosurile şi originalitätile religiei creştine. 

Ce transmit profesorii elevilor? Date privitoare la religie, izvoare, parcursul 
istoric şi concretizări de-a lungul istoriei. 

S-a pornit de la acceptarea parabolelor, ca un mod uşor de a ne adresa 
auditoriului din faţa noastră, elevilor. Aşa cum Isus, Învățătorul prin excelenţă, 
s-a folosit de parabole pentru a se face mai uşor înţeles de cei din jurul său, la 
fel şi noi, ca profesori, trebuie să căutăm acele modalităţi de a vorbi pe înţelesul 
copiilor. Prin urmare, ca şi Isus, trebuie să folosim exemple în cadrul orei de 
religie, care să pornească de la realitatea concretă, adică din viaţa copiilor. 
Parabolele sunt un mod de a ne înălța mai uşor la alte realităţi, de a percepe un 
anumit adevăr. Din parabole desprindem necesitatea de a folosi un limbaj 
adecvat capacităţii elevilor. 

Pornind de la parabole, am făcut cale întoarsă în Vechiul Testament, unde 
am căutat modalităţi asemănătoare parabolelor prin care Dumnezeu s-a adresat 
poporului ales. Şi ne-am oprit la cele 10 porunci. 

Aici s-au pus două întrebări. 

În Vechiul Testament, Dumnezeu se adresează poporului prin intermediari. 
De exemplu, Moise care prezintă poporului cele 10 porunci. Întrebarea care se 
pune este următoarea: cum putea să convingă Moise pe poporul ales de faptul 
că aceste porunci veneau de la Dumnezeu? 

A doua întrebare: Isus Cristos a înfiinţat personal creştinismul sau a dat 
altora această misiune? 

Am discutat apoi relaţia dintre profesor şi elev. Cum ne adresăm elevilor, 
ținând cont de limbajul parabolelor? Dacă vorbim despre Sfânta Scriptură, ce 
trebuie să facem? S-a ajuns la concluzia că, mai întâi, trebuie să concretizăm 
învăţătura biblică în viaţa noastră, adică să dăm un exemplu personal, pentru 
că profesorul devine credibil prin exemplul lui de viaţă şi, apoi, să-i ajutăm pe 
copii să treacă de la o credinţă teoretică la o credinţă practică. 
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Pr. Vladimir Peterca: 

Isus Cristos nu a înfiinţat o religie aşa cum ne-am aştepta noi astăzi, ci, prin 
tot ceea ce a făcut şi ne-a învăţat, el a pus bazele religiei creştine. Putem spune 
că doctrina lui Isus Cristos este prezentă în creştinism. Noul Testament ne 
vorbeşte despre Isus ca despre Cineva care avea putere, care primise de la 
Dumnezeu misiunea de a prezenta noua învăţătură. Apostolii au înţeles că 
trebuie să predice această învățătură nouă şi, înainte de a o predica, trebuie să 
o trăiască. 

În ce priveşte problema intermediarilor între Dumnezeu şi popor, trebuie să 
ştim ceea ce spune Noul Testament, şi anume că nimeni nu l-a văzut pe 
Dumnezeu. Vechiul Testament ne spune că Dumnezeu este Fiinţa de care 
nimeni nu se poate apropia, omul neputând să o înţeleagă. Vechiul Testament 
spune undeva că „cine îl vede pe Dumnezeu moare!”. În lumina acestor 
convingeri, se înţelege uşor că Dumnezeu nu avea cum să se adreseze 
poporului în mod direct, ci prin intermediari. Aceştia au fost Moise, profeţii, 
cei drepți şi înţelepţi etc. Putem spune că toată revelația Vechiului Testament 
s-a concretizat în această manieră. 


Pr. Alois Bulai: 

Despre felul în care a vorbit Dumnezeu, găsim la începutul Scrisorii către 
Evrei o sinteză a acestui aspect: „După ce, în repetate rânduri şi în multe feluri, 
Dumnezeu le-a vorbit odinioară părinţilor noştri prin profeti, în aceste vremuri 
de pe urmă, ne-a vorbit nouă prin Fiul, pe care l-a pus moştenitor a toate, prin 
care şi lumea a creat-o. El este răsfrângerea luminoasă a măreției şi icoana 
fiinţei lui şi el le susţine toate prin cuvântul său puternic. După ce a înfăptuit 
curățirea de păcate, el s-a aşezat la dreapta măririi în înalturi, ajuns cu atât mai 
presus de îngeri, cu cât a moştenit un nume neasemuit cu al lor” (Evr 1,1-4). 

Deci, Dumnezeu a vorbit în multe rânduri şi în multe chipuri părinților 
noştri prin profeti până la venirea lui Isus Cristos, care este Cuvântul definitiv 
al Tatălui. Sunt multe chipuri ale vorbirii lui Dumnezeu, de exemplu, faptele 
creaţiei, care vorbesc omului despre Dumnezeu. În mod normal, omul, pornind 
de la contemplarea celor create, ar putea să ajungă la existenţa lui Dumnezeu 
şi să justifice legea morală naturală. A vorbit prin Moise şi prin profeti, a vorbit 
prin toate celelalte persoane pe care Sfânta Scriptură le numeşte mal’ak, adică 
mesager, trimis al lui Dumnezeu, cel care vorbeşte în numele lui Dumnezeu. 

Problema transmiterii credinţei este deosebit de importantă, ea 
caracterizează poporul alianţei, poporul ales al lui Dumnezeu. Acest popor a 
dat mărturie din persoană în persoană, din tată în fiu, din generaţie în generaţie 
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despre faptele minunate pe care le-a realizat Dumnezeu. Textul Sfintei 
Scripturi pe care îl avem acum vine la sfârşitul unor tradiţii care s-au format in 
diferite locuri, atingând diferite nuanţe, pentru ca, în cele din urmă, acest 
cuvânt inspirat de Duhul Sfânt să fie istoria intervenţiei lui Dumnezeu în viaţa 
oamenilor. 


Pr. Wili Dancă: 

Isus Cristos este întemeietorul creştinismului. Să ne amintim ce spune Isus 
în sinagoga din Nazaret, reluând cuvintele profetului Isaia: „Duhul Domnului 
este asupra mea: pentru aceasta m-a uns să duc săracilor vestea cea bună; m-a 
trimis să proclam celor închişi eliberarea şi celor orbi recăpătarea vederii; să 
redau libertatea celor asupriti; să vestesc un an de îndurare al Domnului”. Iar 
ceva mai departe adaugă: „Astăzi s-a împlinit Scriptura aceasta pe care aţi 
ascultat-o cu urechile voastre” (Lc 4,18.21-22). 

Când analizăm un lucru oarecare, privirea noastră porneşte în mod obişnuit 
din afară şi, încet-încet, pătrunde în esenţa interioară a lucrului respectiv. In 
legătură cu creştinismul, noi suntem impresionați, în primul rând, de formele 
exterioare prin care se manifestă esenţa acestuia, credința în Dumnezeu unul 
şi întreit. De fapt, nu există credinţă creştină ruptă de un context uman, cultural 
etc. Credinţa creştină este mereu întrupată în formele culturale şi spirituale 
specifice unei zone, unei mentalități. Isus Cristos ne arată calea unei noi 
legături cu Dumnezeu, care schimbă nu atât formele religioase existente până 
atunci şi până astăzi, fiindcă unele dintre ele persistă încă, ci inima omului. În 
raport cu formele religioase ale Vechiului Testament, Isus inaugurează o 
dialectică de tipul prevestire-împlinire, semn-semnificatie, arătând prin aceasta 
că semnificația rămâne mereu aceeaşi, pe când semnele, formele de exprimare 
a credinţei în cazul nostru, se pot schimba în funcţie de timp si de spaţiu. 

Să luăm exemplul unui creştin dintr-un sat oarecare din Moldova. Spunem 
că este creştin atât pentru credinţa, cât şi pentru modul lui de a fi în lume. 
Desigur că nu putem identifica credinţa creştină cu felul în care el o trăieşte, 
deşi aceasta este prima ispită care ne iese în cale când vrem să aflăm ce este 
credinţa creştină. Fără această distincţie între revelaţia creştină şi formele ei de 
exprimare în timp şi spaţiu nu putem înţelege exact ce este religia creştină. 
Pentru mai multă claritate, să spun că protestantismul, ortodoxismul, 
catolicismul sunt forme de manifestare ale creştinismului, care, înainte de toate, 
este o învăţătură spirituală cu roade deosebite în planul culturii şi al civilizaţiei 
umane. Pe aceeaşi linie de înţelegere, găsim diferenţe între creştinismul 
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romänesc, francez, german, italian, särbesc, desi rädäcina din care provin aceste 
filoane spirituale este aceeaşi, adică Isus Cristos şi evanghelia sa. 

Aşadar, Isus Cristos inaugurează un fel cu totul nou de intra în legătură cu 
Dumnezeu cel nevăzut, subliniind importanţa trăirii în viaţa omului, a inimii 
ca expresie a omului întreg în relaţia cu Dumnezeu. Dar modalitatea punerii în 
practică a mesajului lui Isus diferă de la om la om. Chiar dacă, în cazul lui Isus, 
mesajul se confundă cu mesagerul, în cazul oamenilor rămâne o diferenţă. 
Oricum, creştinismul cuprinde toate aceste aspecte: mesajul, mesagerul şi 
modalităţile umane de acceptare şi punere în practică a mesajului divin revelat 
nouă în persoana lui Isus din Nazaret. 

De multe ori se întâmplă că la ora de religie se fac exagerări de perspectivă, 
prezentând doar o formă a creştinismului ca fiind cea mai bună, de exemplu cea 
catolică italiană sau cea ortodoxă românească. Din punctul de vedere al ştiinţei 
religiei, asemenea abordări sunt eronate. La ora de religie nu trebuie să 
intervenim sentimental şi personal, amestecând prezentarea obiectivă a religiei 
creştine cu frustrările sau convingerile noastre. Să nu uităm că formele de 
manifestare ale credinţei creştine apar în istorie şi tot în istorie dispar. Să nu le 
dăm statut de ceva în sine absolut! Există forme care durează mai mult, altele 
mai puţin, ca frunzele copacilor toamna, după prima brumă. De exemplu, 
creştinismul catolic în forma populară din satele noastre cu greu se întâlneşte 
la oraşe sau în Occident. Duhul suflă unde vrea şi cum vrea: în cele din urmă, 
dispariția unor forme religioase şi apariția altora noi este un semn al 
supremaţiei sau victoriei Spiritului. 


P.S. Petru Gherghel: 

Creştinii astăzi intră în contact cu oameni care aparţin sau trăiesc o altă 
religie decât cea creştină. De aceea poate e bine să mai auzim încă o dată ce 
înseamnă expresia semina Verbi (seminţele Cuvântului), care se găsesc în alte 
religii? 


Pr. Wili Dancă: 

Încă de la începutul drumului ei în istorie, Biserica creştină s-a confruntat 
cu problema raportării la religiile păgâne sau necreştine. Sfinții Părinţi sunt 
primii care teoretizează acest raport, vorbind despre anumite elemente pozitive 
din punct de vedere creştin pe care celelalte religii le conţin. Astfel că, în timp, 
vestirea evangheliei la popoarele păgâne a valorificat elementele care erau 
compatibile cu noua învăţătură a lui Isus Cristos, mort şi înviat pentru 
răscumpărarea tuturor oamenilor, purificându-le si inältändu-le la o nouă 
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demnitate. Într-un anumit fel, putem spune că, si prin religiile păgâne, 
Dumnezeu a vorbit oamenilor şi i-a pregătit pentru primirea evangheliei, pentru 
că si în aceste religii găsim elemente valide de adevăr si de bine, aşa cum sunt 
şi în creştinism. De aceea, K. Rahner spune că nu doar mägärita lui Balaam 
putea să profeteascä şi să intre astfel în planul lui Dumnezeu de mântuire a 
oamenilor, ci şi oamenii înşişi din afara poporului ales şi din afara comunității 
primordiale de creştini de la Ierusalim. 

Ce ar fi adevărat şi ce ar fi bun în religiile necreştine astăzi? De exemplu, 
convingerea că omul este creat de un Creator, că destinul omului nu se termină 
aici pe pământ, că viaţa omului nu se reduce la lumea materială, că prin jertfă 
şi rugăciune omul se ridică la o treaptă superioară de existenţă etc. Dacă ar fi 
să exprimăm printr-o imagine raportul dintre creştinism şi celelalte religii, 
atunci în centrul mai multor cercuri concentrice se află Isus Cristos şi, în jurul 
lui, celelalte religii, care, în măsura în care trăiesc învăţătura, evanghelia sa, se 
apropie sau se distanțează unele de altele si de centrul de gravitație al mântuirii, 
adică de Isus Cristos. Oricum, nu trebuie să înțelegem că toate religiile sunt la 
fel de bune; relativismul şi indiferentismul sunt două atitudini periculoase în 
acest sector. Noi rămânem pe mai departe creştini, adică martori ai învierii cu 
un mandat de a vorbi despre Domnul înviat până la marginile lumii, dar cu 
umilință, răbdare şi respect faţă de libertatea celuilalt, care, numai mişcat de 
harul lui Dumnezeu, va accepta în cele din urmă evanghelia. 

Cum am spus şi în conferință, credinţa creştină are sădită în inima ei dorinţa 
de dialog — fie pentru că Domnul ne trimite în lume, fie pentru că Originea 
fundamentală a identităţii noastre de creştini este absentă şi, de aceea, îl căutăm 
cu si în ceilalți —, dar dialogul înseamnă respectarea celuilalt, pentru că şi el 
este o valoare demnă de atenţie: este creat de Dumnezeu, este chemat la 
mântuire, poate chiar îl caută cu ardoare pe Dumnezeu etc. În această cheie 
dialogală, vestirea evangheliei ţine cont de libertatea celuilalt si se realizează 
printr-o mărturie respectuoasă a celuialt. 

Sfântul Părinte loan Paul al II-lea vorbeşte despre dialogul interreligios într- 
o carte numită Să trecem pragul speranței. Printre altele, papa spune că, înainte 
de a ne opri la diferenţele dintre religii, trebuie să vedem ceea ce uneşte. Un 
element fundamental în existenţa lui homo religiosus este nostalgia după 
Dumnezeu, căutarea serioasă a lui Dumnezeu. Ei bine, această nostalgie după 
Dumnezeu este una dintre acele semina Verbi (seminţe ale Cuvântului), despre 
care era vorba la început. 


Profesoară (din sală): 


228 


Ce raport există între limbajul abstract şi limbajul parabolelor? 


Pr. Vladimir Petercă: 

Parabolele folosesc un limbaj simplu, direct. Isus voia să aibă un contact cu 
toată lumea, fie că erau oameni învăţaţi, fie că erau oameni simpli. Am spus că 
lui Isus nu-i plac argumentele abstracte, pentru că ele se referă la o lume 
dincolo de cea reală. Adevärurile lui Isus nu sunt rezervate câtorva inițiați, ci 
sunt destinate tuturor oamenilor, de aici şi limbajul simplu al parabolelor. Chiar 
dacă aceste adevăruri sunt profunde, Isus le prezintă într-un mod pe înţelesul 
tuturor, până şi al copiilor, pentru că mesajul lui are un caracter universal, nu 
se adresează doar câtorva inițiați. 


Pr. lacob Stolnicu (moderator — Atelier II): 

Atelierul al II-lea a avut ca temă de discuţie „Religia în şcoală şi cateheza 
în Biserică”. S-au discutat multe lucruri; unul pare să fi fost central: mesajul lui 
Dumnezeu ne face pe toţi, în special pe profesorii de religie, mesageri. Ei sunt 
asemenea Mariei Magdalena care, deşi venea de la mormânt, mărturia ei că 
Domnul a înviat nu era crezută de nimeni. Cu astfel de probleme se confruntă 
ei în şcoală. 

O primă întrebare pentru părintele Ştefan Lupu: Ce înseamnă a preda religia 
în şcoală? Profesorii au dat răspunsuri diferite, în funcție de problemele pe care 
le întâlnesc în şcoală de astăzi. Lucrurile frumoase se fac din pasiune, iar 
pasiunea se transformă în artă. Profesorii s-au regăsit în portretul făcut de 
Preasfinţitul Gherghel: punctualitate, ţinută vestimentară, morală, verbală; 
profesionalism în pregătire, pasiune, măiestrie şi tact pedagogic; participare şi 
integrare în viaţa colectivului profesoral din şcoală; disponibilitate şi 
solidaritate cu ceilalți profesori şi cu întreaga comunitate parohială; organizarea 
unor acţiuni bine gândite şi proiectate, cu sarcini precise pentru elevi; stabilirea 
etapelor şi desfăşurarea lor. 

Probleme discutate în legătură cu şcoala. 

Copiii catolici întâmpină probleme unde sunt şi ortodocşi. 

A revenit problema manualelor de religie, lipsa unui material didactic pentru 
profesori, stabilirea unui cabinet de religie în şcoală, acolo unde este posibil, 
chiar împreună cu fraţii ortodocşi. S-a vorbit la un moment dat de un cabinet 
ambulant prin dieceză; dacă nu este posibil, acum se poate prin internet. Ar fi 
bine să existe un site într-o comunitate pe care profesorii să-l folosească. 

Consumul de droguri, fenomen care apare la cei mai tineri în liceu, este un 
element care are o influenţă negativă asupra tuturor elevilor. 
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Olimpiadele de religie — profesorii muncesc, elevii muncesc, stimularea 
elevilor. 

Materia care se predă la clasele a IV-a este greoaie, trebuie căutate alte căi 
de uşurare a predării materialelor. 

Constiinta confuză a tinerilor conduce la amânarea responsabilităţi si 
prelungirea adolescenţei. Toţi se plâng că nu au timp şi sacrificiul este greu de 
acceptat. Indiferenta religioasă contribuie la răspândirea ateismului în masă. 
Constiinta confuză îmbină elemente tradiționale primite în familie şi elemente 
dobândite în şcoală, din relaţiile cu alti copii. 


Pr. Ştefan Lupu: 

Problema materialelor didactice apare mereu. 

Fac o paranteză publicitară pentru editura Sapientia, prin care încercăm să 
venim în întâmpinarea acestor cerinţe cu materiale consistente într-o societate 
pluralistă, cum începe să se configureze societatea românească. Trebuie să 
cunoaştem bine propria noastră identitate şi ceea ce vrem să propunem trebuie 
să fie corespunzător cu necesităţile timpului. În economia de piaţă în care trăim 
acum, vrem să propunem prin editura Sapientia cărţi care să aibă şi un conţinut 
bun şi o formă adecvată. Suntem la început, avem un an de existenţă, dar, încet- 
încet, ne străduim să acoperim cât mai multe sectoare. 

Manualele de religie sunt, într-adevăr, o problemă. Există iniţiative izolate, 
dar ele ar trebui să se întâlnească. Mai multe iniţiative ar trebui să vină din 
partea dumneavoastră, pentru că sunteţi direct implicaţi în acest domeniu şi, 
deci, aveţi competenţa necesară. Noi putem colabora cu dumneavoastră, dar 
fiecare cu specificul priceperii lui. De exemplu, problema termenilor, care nu 
sunt intelesi mereu. Noi suntem familiarizați cu un anumit limbaj, pe care 
copiii nu-l înţeleg mereu. Problema este cine face această mediere, între 
învăţătura, magisteriul Bisericii şi copiii care sunt la şcoală? După mine, cred 
că sunt profesorii de religie, de aceea e bine să veniţi şi dumneavoastră cu 
iniţiative la editura Sapientia; ele vor fi analizate şi propuse tuturor, aşa cum 
s-a întâmplat cu cärtulia Sunt copil, Isuse. Lucrând împreună, putem realiza 
mai multe lucruri şi mai pe măsura aşteptărilor. 

Trebuie să avem în vedere şi costurile ridicate care se practică pe piaţă. Dacă 
se tipăresc în mai multe exemplare, atunci cărțile devin mai ieftine. 

Cred că în sensul acesta e nevoie de stimulare şi de colaborare. 


P.S. Petru Gherghel: 
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Voiam să încep si eu cu o întrebare: oare Dumnezeu mai vorbeşte astăzi, 
direct sau prin alţii? lată o problemă actuală. Fără îndoială, Dumnezeu continuă 
să vorbească, dar astăzi vorbeşte prin noi. Episcopul, preoţii, poporul 
credincios, dar aici profesorii de religie trebuie să se descopere ca 
„instrumente” prin care Dumnezeu vorbeşte. Dacă analizăm bine misiunea 
noastră, vom descoperi că ea este extraordinară şi constă într-o imensă iubire, 
în descoperirea lui Dumnezeu în acţiunile altora, în rămânerea Cuvântului lui 
Dumnezeu cu noi. Dumnezeu a pus Cuvântul lui în mâinile noastre ca să-l 
putem anunţa. Responsabilitatea noastră este foarte mare; profilul profesorului 
se poate rezuma la vrednicia de a se face ascultat. Pentru aceasta, profesorul 
trebuie să fie un om de credinţă. În legătură cu profilul profesorului de religie, 
se vorbeşte, de asemenea, despre ţinută, profesionalism, dar credinţa care se 
transformă în iubire ni se pare a fi lucrul cel mai important astăzi în viaţa 
profesorului de religie. Astfel, profesorul poate deveni un profet adevărat în 
lumea de astăzi, chemare adresată, de fapt, tuturor creştinilor prin botez. 
Recunoaştem faptul că a fi credibili şi a vorbi convingător despre Dumnezeu 
este ceva deosebit de greu în zilele noastre, dar nu numai. Omul este supus 
mereu slăbiciunilor, de aceea trebuie să ne „încărcăm” permanent bateriile 
spirituale prin participarea la sacramente şi în special la sfânta Liturghie. 

Mi-a plăcut faptul că s-a scos în evidenţă pasiunea profesorului ca rezultat 
al credinţei; mi-a plăcut că strigati după materiale — e adevărat că suntem într-o 
criză, şi mă refer aici la istoria manualelor alternative care a pus în evidenţă 
interesele străine de şcoală şi de copii. Nu trebuie să ne dăm în spatele unor 
asemenea greşeli şi să nu facem manuale; avem câteva manuale deja făcute, iar 
comisia noastră responsabilă cu manualele de religie lucrează în sensul acesta. 
Aşa cum spunea şi părintele profesor, cred că sunt binevenite şi inițiativele 
dumneavoastră, după cum am văzut că sunt la Bacău. 

Toate inițiativele trebuie valorificate, însă ideea cu tehnicizarea orei de 
religie prin crearea unui atelier ambulatoriu nu mi se pare cea mai bună: 
credința, religia este un raport între persoane şi pe acest aspect trebuie să 
insistăm. Legătura profesorului cu Dumnezeu, cu elevii trebuie să fie un raport 
personal. Nu trebuie să dăm prea multă atenţie tehnicii, s-ar putea să fiu 
contrazis, însă tehnica ne îndepărtează de legătura personală presupusă de 
credinţă si de religie. Fără îndoială, nu trebuie să renuntàm la mijloacele 
tehnice pe care le avem astăzi; lucrul care mi se pare important este tocmai 
această aprofundare a „tehnicii” spirituale. Se spune că până şi Isus s-ar fi 
folosit de mijloacele pe care le avem noi astăzi. Totuşi, în acest domeniu există 
exageräri şi exemple negative, mă refer aici la atitudinile unor sectanti, care 
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abuzeazä de aceste instrumente si tulburä foarte mult. Dau impresia cä suntem 
într-un fel de piaţă a concurenţei. Răspunsul nostru trebuie să fie altul, si 
anume pe linia mijloacelor umane şi simple, aşa cum a făcut Isus în parabolele 
sale, şi despre care ne-a vorbit părintele Vladimir Petercă. Isus a ales în 
preajma lui oameni simpli, apostolii, deşi erau şi oameni mai luminati şi 
înzestrați. În concluzie, trebuie să ţinem mult la acest raport interpersonal. 

S-a mai vorbit aici despre o nouă evanghelizare. Sfântul Părinte loan Paul 
al II-lea vorbeşte mult despre necesitatea unei noi evanghelizări. După cum se 
vede, ceea ce Isus ne-a vestit, iar Biserica a pus în practică timp de veacuri, iată 
că acum s-a cam şters, de aceea e nevoie de o reîmprospătare. Mesajul este 
acelaşi, dar sunt necesităţi, zel, instrumente şi atitudini noi pe care trebuie să 
le aprofundăm. În încheiere, vreau să spun că datoria noastră este să vestim şi, 
aşa cum spunea părintele rector, această vestire trebuie să fie annuncio 
rispettoso, plină de respect faţă de ceea ce prezentăm şi faţă de ceilalţi, lăsându- 
le libertatea să aleagă, pentru că şi Dumnezeu procedează la fel cu oamenii. 

Mă bucur că pot să vă încurajez, chiar în situaţiile de astăzi în care ne lovim 
de atâta opoziţie, confuzie, greutăţi, lipsuri materiale. Să rämäneti ancorati în 
credință, cu pasiune pentru a împlini misiunea dumneavoastră. Consider că 
acest simpozion teologico-pedagogic va reîmprospăta în dumneavoastră 
menirea pe care o aveţi față de Dumnezeu, familia proprie şi faţă de copiii pe 
care îi aveţi în față. Vă doresc mult succes în activităţile dumneavoastră. 


Sâmbătă, 16 martie 2002 

Pr. Marcel Mititelu (moderator — Atelier I): 

În ce priveşte aspectul legislativ al orei de religie, sunt multe de discutat. 
Am grupat concluziile noastre în câteva întrebări. 

Întrebări: Care e raportul dintre legislaţie şi statutul orei de religie? Ce 
trebuie să facem cu elevii catolici care sunt notati sau evaluati la sfârşitul anului 
şcolar de către preoţii ortodocşi? — mentionez că elevul catolic nu a făcut cerere 
la începutul anului şcolar în care să specifice opţiunea lui cu privire la ora de 
religie. Cum să ne comportăm faţă de acei directori de şcoală care depăşesc 
cadrul legislativ în privinţa programelor de învățământ? 


Pr. Dumitru Gabor: 

Programele de învățământ sunt aprobate de către Ministerul Educaţiei, iar 
directorii de şcoală trebuie să cunoască şi să se conformeze acestei hotărâri 
luate de către Ministerul Educaţiei. 
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Ora de religie nu este facultativä, ci face parte din trunchiul comun. 
Opţiunea pentru ora de religie o fac părinţii sau tutorii legali la începutul anului 
şcolar, dacă aceasta nu se specifică, atunci, din principiu, elevul urmează ora 
de religie. Deci, numai dacă nu vrea, se face cererea scrisă de către părinți sau 
tutorii autorizaţi. Religia ortodoxă se face numai cu aprobarea părinţilor, dar, 
în general, nu se doreşte aşa ceva, pentru a evita probleme inutile. 


Pr. Benone Lucaci: 

În momentul de faţă, educaţia religioasă este legată de confesiune; dacă este 
catolic, participă la orele de religie pentru catolici, dacă este ortodox, la orele 
de religie ortodoxă, cu excepţia cazului în care există o cerere în alt sens: dacă 
nu doreşte să participe la ora de religie, trebuie să participe la un alt curs 
opţional. Dacă nu face această cerere scrisă la începutul anului, atunci este 
obligat să participe la orele de religie, iar profesorul ortodox nu are voie să 
încheie media pentru elevul catolic. Ar fi ca şi cum dumneavoastră ati încheia 
media la română sau matematică. Educaţia religioasă este legată de o anumită 
confesiune şi există profesori pentru confesiunea respectivă. 


Pr. Marcel Mititelu: 
Cum trebuie procedat în cazul elevilor care vin cu document de la paroh că 
au făcut cateheză la Biserică şi că trebuie să primească nota 10 la religie? 


Pr. Dumitru Gabor: 

Acolo unde nu sunt posibilităţi de lucru în şcoală se fac ore de religie la 
parohie, dar cu acordul directorilor de şcoală. Da, cu documentul de la parohie, 
elevul trebuie să vină la şcoală pentru a 1 se trece nota în catalog. Nota este dată 
de către părintele paroh, şi nu de către profesorul de religie. În cazul în care ora 
de religie se propune în şcoală, documentul de la paroh nu valorează pentru 
evaluarea din cadrul şcolii. 


Pr. Benone Lucaci: 

Atât în cazul parohilor, cât şi al directorilor care nu respectă cadrul 
legislativ, nu dumneavoastră trebuie să rezolvati problema creând tensiuni in 
şcoală, ci trebuie să vă adresati forurilor competente. 


Pr. Marcel Mititelu: 
In judeţul Neamţ există diferenţe cu privire la gradul didactic II: în general 
se amână. Ce trebuie făcut aici? 
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Pr. Dumitru Gabor: 
Problema se rezolvä la inspectorat, unde se programeazä orele de inspectie 
dupä metodologia cunoscutä. 


Pr. Marcel Mititelu: 
Cum s-ar putea ridica statutul profesorului de religie catolicä din punct de 
vedere legislativ? 


Pr. Dumitru Gabor: 

Legea este cunoscută; dacă ar fi fost ceva modificări, v-as fi ţinut la curent. 
Profesorul de religie are acelaşi statut ca şi profesorul de matematică, de 
română şi alti profesori, atunci când are şi pregătirea necesară. Este o problemă 
cu titularizarea, în sensul că trebuie negociat cu o şcoală sau alta care să 
accepte titularizarea. 


Pr. Marcel Mititelu: 
Propuneri: missio canonica să aibă efectele titularizării; să fie un inspector 
catolic în fiecare judeţ; religia să fie prevăzută şi în cazul preşcolarilor. 


Pr. Dumitru Gabor: 

Nici un profesor nu poate activa într-o şcoală fără aprobarea Bisericii; nici 
inspectoratul nu plăteşte un profesor fără missio canonica sau „binecuvântarea” 
în cazul ortodocşilor. Însă, missio canonica nu ţine loc de titularizare: sunt 
două lucruri diferite. 

Un inspector catolic în fiecare judeţ nu avem; eu sunt propus de Preasfinţitul 
Gherghel pentru toată dieceza şi acceptat de Ministerul Educaţiei. Acolo unde 
sunt mai multe comunități catolice există preoţi şi persoane laice care se ocupă 
de acest sector, dar nu pot fi numite inspectori. Aceste persoane tin legătura cu 
episcopia şi cu inspectoratele locale, judeţene. 

Pentru preşcolari, religia nu este propusă la nivel de Minister al Educaţiei. 
Dacă se face ceva, atunci avem de-a face cu un exces de zel al educatoarei. Ar 
fi bine dacă un profesor ar trece si pe la grădinițele de copii. Educaţia religioasă 
până la vârsta şcolară revine familiei. 


DOCUMENTE DE ARHIVÄ 


„SCOALA” RELEVATÄ IN FILE DE ARHIVÄ (SEC. XIX) 
Pr. Alois Moraru & dr. Dänut Dobos 


Dupä ce in paginile acestei reviste au fost inserate diferite conferinte si 
dezbateri privind rolul Bisericii în dezvoltarea sistemului de învățământ, în cele 
ce urmează vă supunem lecturii fragmente din unele documente din secolul al 
XIX-lea, păstrate în diferite arhive, din care transpare interesul episcopilor şi 
preoţilor pentru promovarea învățământului în Moldova. Am dorit ca aceste 
fragmente documentare să nu fie comentate, lăsându-le cititorilor posibilitatea 
de a le evalua influenţele pe care le-au avut în cadrul socio-politic al vremii. 

Înainte de a transcrie documentele selectate, dorim să vă supunem atenţiei 
câteva consideraţii istorice privind implicarea Bisericii Catolice în problemele 
de învățământ. Pentru a putea face o paralelă cu ceea ce s-a întâmplat în 
Moldova, considerăm binevenite şi câteva informaţii generale. 

Şcoala populară în ţările occidentale îşi are rădăcinile în chiar primele 
instituţii ale creştinismului, fund directionatä în special spre alfabetizarea 
poporului. Parcursul istoric al acestui tip de şcoli începe cu şcolile 
catehumenale şi catehetice şi se dezvoltă, începând cu secolul al V-lea, cu 
şcolile parohiale. Parohia va deveni mediul potrivit pentru şcolile populare, iar 
parohul va fi, în acelaşi timp, şi profesorul localităţii. 

Biserica se va impune organizând instituţii de activitate pedagogică şi 
didactică, iar episcopii şi parohii vor organiza şcoli populare (pentru copiii 
săraci) în cele mai îndepărtate localităţi. În general, fondarea şcolilor a fost 
favorizată de ajutorul caritativ al administratillor comunale si al 
confraternitàtilor private (principi, aristocrați etc.). In acest tip de şcoli 
elementare sau primare, cu statut gratuit şi îndreptate în special spre cei săraci, 
se învățau elementele fundamentale de citire şi scriere. Cu bula papală Studium 
orbis, din 1512, a papei Leon al X-lea, au fost reorganizate la Roma şcolile 
populare primare pentru instructia populară şi cateheza copiilor în cadrul 
parohiilor, şcoli cunoscute sub titlul generic de „şcoli populare de doctrină 
creştină”. Acestea s-au ramificat în şcoli parohiale festive (de duminică), şcoli 
de cartier, şcoli de doctrină creştină şi instrucție abecedară, şcoli parohiale de 
instrucție literară pentru cei săraci, şcoli papale, şcoli internat (pensioane), 
şcolile gratuite ale unor aristocrați, şcoli populare gratuite ale unor congregatii 
religioase, şcoli populare gratuite de orientare în muncă etc. Ultima 
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reorganizare a acestui tip de şcoli se va înregistra in 1824, prin intervenţia 
papei Leon al XII-lea. Noua configuraţie a şcolilor specifice secolului al 
XIX-lea va fi următoarea: şcoli de cartier, şcoli parohiale, şcoli private, şcoli 
serale, şcoli pontificale, şcoli ale mănăstirilor şi şcoli ale unor societăţi private, 
laice sau ecleziastice. 

Un sumar bilanţ al sistemului scolastic catolic în Moldova trebuie să înceapă 
cu proiectele scolastice din secolul al XVII-lea. Ne referim la proiectele 
scolastice ale misionarilor Paul Bonici (1632), Bartolomeu Bassetti 
(1642-1644) şi Anton Renzi (1697). Au existat probabil şcoli modeste şi în 
secolele XII-XVI, în perioada de început a activităţii misionarilor în Moldova. 
În 1589, de exemplu, Petru Șchiopul, domnul Moldovei, îi îndemna pe catolici 
să-şi trimită copiii la şcoala pe care urmau să o deschidă călugării iezuiţi la Iaşi. 
Aceasta avea să fie deschisă după anul 1643, când proiectul fondării unui 
seminar pentru clerul indigen, hotărât de sinodul diecezan de la Cotnari, s-a 
transformat într-o şcoală elementară sub conducerea lui Paul Beke, secretarul 
episcopului Marcu Bandini. Relaţia episcopului vizitator Petru Bogdan Baksic, 
din 1641, menţionează la acea dată existenţa la Cotnari a unei şcoli catolice şi 
a unui profesor care o deservea. 

lezuiţii aveau să organizeze, în 1700, la Iaşi, prima şcoală catolică 
românească, în sensul strict al cuvântului, cu o activitate desfăşurată timp de 
decenii, dar cu pauze impuse de condiţiile politice interne şi internaționale ale 
vremii. Aceasta era o şcolară parohială primară, unde doi profesori iezuiţi 
polonezi predau elevilor materiile elementare. Ea a fost frecventată la început 
de fiii unor familii aristocratice din laşi, deşi trebuia să fie destinată copiilor 
catolici săraci. Evoluţia ulterioară a şcolii va fi profund influenţată de conflictul 
dintre iezuiţi şi franciscani, aceştia din urmă susținând teza conform căreia 
iezuiţilor le era interzis să desfăşoare activităţi strict pastorale. Această şcoală 
îşi va înceta temporar activitatea o dată cu suprimarea ordinului iezuiţilor, în 
1773, fiind redeschisă în 1817, graţie eforturilor episcopului Berardi şi ale 
misionarilor franciscani. 

Pentru secolul al XVIII-lea putem aminti şi alte proiecte şcolare, 
nematerializate însă. Astfel, în 1740, prefectul Giacinto Lisa (1739-1744) a 
propus Congregaţiei De Propaganda Fide deschiderea la Sarfalau a unui 
colegiu pentru misionari, unde aceştia puteau să studieze limbile română şi 
maghiară înainte de plecarea în misiunea din Moldova; iar în 1752, episcopul 
Raimund Stanislau Jezierski (1737-1782), autorul transferului sediului 
Episcopiei de Bacău la Snyatin, în Polonia, a cerut aprobarea papei Benedict 
al IV-lea pentru deschiderea unui seminar destinat tinerilor moldoveni. 
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Pentru comparatie, mentionäm faptul cä la Bucuresti prima scoalä catolicä 
fusese deschisă in 1815. Probabil că această şcoală a funcționat pentru scurt 
timp, deoarece, în 1830, episcopul Giuseppe Molajoni fondase o nouă şcoală 
la Bucureşti, încredințată la început unui misionar franciscan observant. În 
august 1845, episcopul Molajoni a fondat la Bucureşti un mare institut catolic, 
încredinţat în 1852 Damelor Engleze, cu numeroase şcoli gratuite şi pensioane. 
La sfârşitul secolului al XIX-lea şi începutul secolului al XX-lea, Damele 
Engleze aveau în Bucureşti două mari pensioane, trei şcoli populare, un 
orfelinat, o şcoală de arte şi meserii, o casă, şcoală pedagogică după sistemul 
lui Froebel şi un noviciat. La aceeaşi dată, Damele Engleze aveau deschise alte 
pensioane la Brăila, Craiova şi Turnu-Severin, precum şi şcoli populare în 
aceleaşi oraşe. Tot la începutul secolului al XX-lea, surorile Notre Dame de 
Sion au deschis la Bucureşti un institut catolic cu un pension şi o şcoală 
parohială pentru băieţi. În toată această perioadă, au fost fondate alte şcoli 
catolice la Brăila (două şcoli), Grăuşor (lângă Câmpina), Câmpulung, 
Caramurat (Constanţa), Cataloi (Tulcea), Cioplea, Craiova, Culelia (Tulcea), 
Giurgiu, Malcoci (Tulcea), Piteşti, Ploieşti, Popeşti — Condurat, Râmnicu 
Vâlcea, Sinaia, Sulina, Târgovişte, Turnu Severin. 

În ceea ce-i priveşte pe Fraţii Şcolilor Creştine, aceştia au venit la Bucureşti 
în 1861, deschizând prima casă şi ocupându-se în special de şcoala primară 
parohială. În 1871, aceşti călugări vor părăsi Bucureştiul, unde vor reveni 27 
de ani mai târziu pentru a prelua din nou şcolile primare din Arhiepiscopia de 
Bucureşti, respectiv Şcoala „Sfântul Iosif” şi Şcoala „Sfântul Andrei”. În 1904, 
aceştia vor deschide o altă şcoală la Craiova; în 1913, una la Brăila; în 1918, 
pe cea de la Satu Mare, iar în 1926, o ultimă şcoală la Oradea Mare. Toate 
aceste şcoli vor fi închise la sfârşitul celui ce-al doilea război mondial. 

În Moldova, cu o mare întârziere, misionarii franciscani au pus bazele, la 
începutul secolului al XIX-lea, unui important sistem şcolar după modelul 
şcolilor parohiale de doctrină creştină din Italia. Cu tact şi inteligenţă, 
misionarii aveau să integreze acest sistem şcolar realitàtilor româneşti, inclusiv 
în susținerea prioritară a limbii române. După un început, oarecum timid, 
explicat şi prin starea economică deplorabilă a misiunii, şcolile catolice aveau 
să cunoască o extindere rapidă şi să fie apreciate de misionari drept opere 
caritative, destinate catolicilor săraci. Prin intermediul şcolii, misionarii erau 
convinşi că puteau combate situaţia precară a instrucției religioase a tineretului 
catolic, situaţie care se manifesta în epocă atât la sate, cât şi la oraşe. 

Congregația De Propaganda Fide a fost autoritatea supremă care a 
coordonat proiectele şcolare din Moldova. Din motive care ţineau de subsidiile 
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anuale, dar si din lipsa personalului specializat in sustinerea procesului didactic 
şcolar, aceeaşi congregatie a decis în multe rânduri închiderea temporară a unor 
şcoli. Este tot atât de adevărat că, pentru aceleaşi motive, vizitatorii apostolici 
înşişi sau unii parohi locali aveau să decidă suspendarea temporară a unor şcoli 
parohiale de doctrină creştină. Pentru aceeaşi perioadă, Operele Pontificale din 
Lyon (Franţa) au reprezentat principala sursă financiară atât pentru ridicarea de 
biserici, cât şi pentru fondarea şi susţinerea şcolilor catolice din Moldova. 

Preotul Carol Magni preia mesajul spiritului de caritate promovat de 
Congregația De Propaganda Fide de la Roma si de Operele Pontificale din 
Lyon, decizând fondarea la Săbăoani a unei şcoli destinate copiilor săraci, în 
majoritate la acea dată. Evoluţia ulterioară a acesteia va fi spre o şcoală 
specializată pentru formarea dascălilor catolici. Pr. Carol Magni era conştient 
de existenţa analfabetismului în rândul credincioşilor catolici, pe care dorea să-l 
combată fondând un mare număr de şcoli. Acest analfabetism, în concepţia sa, 
ar fi putut pune în pericol chiar existenţa viitorului religiei catolice în Moldova. 
De altfel, pericolul pierderii identităţii catolice îi apărea părintelui Carol Magni 
atât de real încât avea să lanseze avertismente succesive în acest sens către 
Congregația De Propaganda Fide. În sfârşit, iniţiativa personală şi curajoasă 
a vizitatorului apostolic Carol Magni a fost încununată şi de succesul obținerii 
acordului direct al domnului Moldovei, Mihail Sturdza, el însuşi sensibilizat 
de încetineala cu care prindea rădăcini învățământul românesc. Gestul său de 
fondare de şcoli venea şi în întâmpinarea Congregaţiei De Propaganda Fide, 
care aproba astfel de iniţiative privindu-i pe catolicii români. 

Şcoala de la Galaţi a particularizat şcoala catolică din Moldova. A fost de 
la început caritativă, adică dedicată săracilor oraşului, dar reflectând, totodată, 
structura multiculturală a catolicilor gäläteni. Modelul catolic multietnic si 
ecumenic va fi adaptat ulterior şi de surorile Notre Dame de Sion, creatoare ale 
unui sistem şcolar de mare prestigiu în istoria învățământului românesc. 

Şcoala de la Horleşti reprezintă una dintre revelatiile arhivelor studiate si 
redimensionează locul şcolilor catolice în istoria învățământului românesc, în 
general, şi al istoriei şcolilor catolice pentru dascăli, în particular. Evoluţia 
şcolii trebuie să fi fost de foarte scurtă durată, motiv care explică şi precaritatea 
surselor documentare în cauză, reduse practic la afirmaţiile părintelui Carol 
Magni. 

Este un fapt pozitiv acela că misionarii italieni au promovat ideea fondării 
de şcoli de dascăli la Horleşti, Săbăoani, Bacău sau laşi, proiect contracarat 
însă de alti misionari. Convinsi de importanţa acestui oficiu bisericesc, aceşti 
misionari vor promova, în a doua jumătate a secolului al XIX-lea, ideea 
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fondärii unei scoli de dascäli doar pentru anumite sate catolice. Absenta 
şcolilor normale de învăţători, in general, şi a celor normale catolice, în special, 
a creat de la început un mare neajuns sistemului şcolar catolic, care se vedea 
astfel privat de prezenţa propriilor învăţători. Din acest motiv, pentru foarte 
multi ani, şcolile primare parohiale catolice au funcționat cu învăţători aduşi 
din afară sau improvizati. 

Încă înainte de 1864, anul reformei instrucției şcolare promovate de 
domnitorul Alexandru loan Cuza, Ministerul Cultelor şi Instrucțiunii Publice 
crease primele şcoli statale catolice. Dacă, în selectarea unor sate catolice, 
ministerul avusese în vedere rațiuni sociale şi economice, pentru altele — de 
exemplu, Săbăoani —, ministerul tinuse cont de tradiţiile şcolare ale satului 
respectiv. Reforma din august 1864 nu a putut rezolva toate problemele 
învățământului românesc, ea deschizând doar calea unui cadru legislativ care 
a permis ulterior dezvoltarea unei noi faze a evoluţiei şcolilor. În ceea ce 
priveşte învăţământul confesional catolic, acesta a trebuit să se adapteze din 
mers noilor realități legislative şi politice. Unele şcoli catolice au fost închise, 
altele au fost redeschise la sfârşitul secolului al XIX-lea sau la începutul 
secolului al XX-lea, puţine având o evoluţie continuă în toată perioada. Ceea 
ce e semnificativ de relevat este faptul că au fost conservate în întreaga 
perioadă aceleaşi idealuri şcolare ale căror baze fuseseră puse începând cu anul 
1817. 

Biserica şi şcoala au reprezentat dintotdeauna un loc însemnat pentru satele 
şi comunitățile catolice, fiind determinate chiar unele de altele. Altfel spus, 
viitorul Bisericii şi al catolicismului era considerat de preoţi şi de credincioşii 
catolici ca dependent şi de progresul şcolilor confesionale. Şcoala catolică 
românească a purtat şi amprenta fondatorilor acestora, evoluţia în timp a unor 
şcoli fiind limitată doar la perioada cât unii dintre vizitatorii apostolici s-au 
aflat în Moldova. 

Formarea unui cler indigen, prin deschiderea unui seminar în Moldova, a 
fost o constantă în preocupările Vicariatului Apostolic, iar finalizarea acestui 
important proiect şcolar avea să se materializeze, cu o mare întârziere, abia la 
sfârşitul secolului al XIX-lea. Politizarea exclusivă a acestei probleme a 
constituit cauza principală a întârzierii punerii în practică a proiectului. 
Iniţiatorii fondării seminarului, episcopii Paul Sardi şi Anton de Stefano, au 
fost, în mod absolut nemeritat, şi primele victime ale unor astfel de incriminări 
şi interpretări politice. Preotul Gheorghe Bauer, care era şi un bun cunoscător 
al realitàtilor româneşti, în calitatea sa de apropiat al episcopului Anton de 
Stefano, aprecia faptul că guvernul Moldovei conditionase înființarea 


239 


seminarului de adoptarea unei legi speciale pentru misionari, al cäror acces in 
ţară urma a fi limitat sau chiar interzis. După anul 1859, atitudinea guvernului 
României în problema seminarului catolic pare a se fi disociat de cea a ierarhiei 
ortodoxe, atitudine favorizată şi de noua politică internă şi internațională a 
României. În mod paradoxal, graba guvernului de a vedea fondat seminarul a 
avut drept efect excesiva politizare a chestiunii, care a favorizat ingerintele 
politice în organizarea şi activitatea instituţiei care urma a fi fondată. Este 
semnificativ faptul că punctele de vedere ale Vicariatului Apostolic al 
Moldovei, ale Congregaţiei De Propaganda Fide şi ale Curiei Generale OFM 
Conv. au coincis în sensul recunoaşterii politizării proiectului seminarului şi 
a luării deciziei finale de a amâna fondarea acestuia. 

Fondarea şcolilor Notre Dame de Sion a constituit o adevărată cotitură în 
istoria învăţământului şcolar catolic românesc, iar momentul ales de episcopul 
Salandari pentru deschiderea acestor şcoli este plin de semnificaţii. Este 
suficient doar să ne gândim la faptul că puţinele şcoli parohiale de doctrină 
creştină intraseră într-o fază de stagnare, fapt influenţat direct de starea 
deplorabilă a instrucției şcolare a populaţiei catolice. La sfârşitul deceniului al 
şaptelea din secolul al XIX-lea, şcolile catolice erau deja surclasate cantitativ 
şi calitativ de cele ortodoxe sau chiar luterane. Problema nu o reprezenta 
dezvoltarea şcolilor confesionale de alt cult, ci faptul că, în absenţa şcolilor 
catolice, tinerii catolici începuseră să frecventeze aceste şcoli, fapt care putea 
influenţa negativ identitatea catolică în Moldova. În mod paradoxal, şcolile şi 
pensioanele catolice Notre Dame de Sion de la Iaşi si Galati au funcţionat de 
la început cu un mare număr de eleve ortodoxe şi israelite, care proveneau, de 
regulă, din familii înstărite. Rațiunea o reprezenta politica Surorilor Notre 
Dame de Sion şi a fondatorului congregatiei, Teodor Ratisbonne, de a-şi 
asigura dezvoltarea propriilor şcoli în principalele oraşe ale Moldovei, asociind 
şi importante familii locale, care, la rândul lor, erau deosebit de atrase de 
perspectiva de a-şi vedea copiii educati în instituţiile şcolare catolice moderne 
de tip occidental. Proiectul şcolilor Notre Dame de Sion a avut un aşa de mare 
succes încât numeroase familii înstărite din Iaşi si Galati au cerut pur şi simplu 
surorilor înfiinţarea de institute similare şi pentru băieţi, proiect nematerializat 
însă. Putem concluziona că sistemul institutelor Notre Dame de Sion a fost 
corolarul unor eforturi inteligente ale Vicariatului Apostolic al Moldovei de a 
se integra în realităţile culturale şi politice româneşti. 

În materializarea proiectelor şcolare catolice în secolul al XIX-lea, 
conducătorii Vicariatului Apostolic al Moldovei s-au bazat foarte mult pe 
solidaritatea catolică a Europei şi pe cea a populaţiei catolice din România. 
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Rămâne o realitate impresionantă modul in care importante instituții de 
binefacere din Occident, în special Operele Pontificale din Lyon, oficialități 
ecleziastice, parohii din zonele de origine ale misionarilor şi vizitatorilor 
apostolici, unele guverne europene, consulatele străine de la Iaşi şi Galati etc. 
s-au asociat Bisericii din Moldova şi altor binefăcători pentru actualizarea 
operelor catolice. Această solidaritate catolică internațională nu s-ar fi putut 
obţine fără un proiect clar şi convingător din partea Bisericii Catolice din 
Moldova, care argumenta urgenţa fondării şcolilor catolice, tragerea semnalului 
de alarmă privind viitorul credinţei catolice în absenţa şcolilor, pericolul care 
putea fi generat de lipsa instrucției pentru copiii catolici, în sensul că nu puteau 
fi crescuţi în deplinătatea adevărului doctrinei catolice. 

Momentul fondării în secolul al XIX-lea a şcolilor catolice este plin de 
semnificaţii şi reprezintă o etapă importantă în procesul formării şi maturizării 
identităţii culturale a catolicilor din Moldova. De fapt, se reiau acum unele 
proiecte culturale mai vechi ale catolicilor, iar finalitatea lor va constitui 
suportul pentru alte proiecte în domeniile politic, cultural şi religios ale 
acestora. Şcoala va reprezenta, alături de Biserică, suportul comunităților 
catolice aflate în plină maturizare a cunostintei membrilor acestora, iar scopul 
proiectelor asistentialistice şcolare va fi acela de a conserva solidaritätile 
tradiționale din satele şi comunităţile citadine catolice. 

În Moldova, statul va recunoaşte, la mijlocul secolului al XIX-lea, 
competenţa Bisericii pentru şcolile de inspiraţie creştină şi care reprezentau 
unul din câmpurile sale de intervenţie în plan social. Bazele acestei asistente 
vor fi reluate, aşadar, la începutul secolului al XIX-lea, după experienţa şcolii 
iezuite de la Iaşi şi vor fi lărgite în timp printr-un interes crescut şi sistematic, 
care va antrena majoritatea satelor şi comunităţilor catolice. Biserica se angaja 
astfel să găsească noi soluţii la o situaţie particulară a comunităţii catolice, 
dominată de carente în domeniile culturii şi instrucției şcolare. Scopul final era 
acela de a integra mai bine această comunitate realitätilor româneşti. 


xxx 


* 11 octombrie 1833 si 5 octombrie 1834 — pr. înv. Filip Nicola: Despre 
necesitatea Școlii Parohiale din Iaşi 

„Sunt foarte mulțumit şi fericit. Acum am început o şcoală parohială, care 
era atât de necesară; nu se poate crede ce ruină există între tinerii catolici din 
Iaşi. Există chiar tineri de 18 ani care au încă de mărturisit principalele 
mistere, din cauza neglijentei fraţilor din trecut (...) Am început sà fac şcoală 
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pentru a readuce putin această neglijată si nefericită tinerime la bunele 
sentimente. Un foarte frumos câmp mi s-a deschis pentru a face un foarte mare 
bine, dar îmi lipsesc mijloacele. Nu toţi părinții au cu ce cumpăra măcar 
catehismul... şi rezidența nu-mi dă nici un ajutor, în timp ce datoriile pe care 
le-au lăsat prefectii din trecut sunt teribile (...) În această şcoală stăteau 
speranțele catolicilor pentru regenerarea spirituală a copiilor lor. 

Am susținut şcoala si 34 de copii cu pomana mea şi cu munca mea de 
învăţător. Această şcoală a stârnit mult interes în oraş şi a fost o surpriză 
pentru populaţie prezența agentului Austriei în ziua de 7/19 august (1834, n. 
n.) la examenul public, unde au fost distribuite premii consistente în cărţi bine 
legate şi două medalii de argint; ultimele mi-au fost dăruite de un domn, restul 
le-a plătit săracul Nicola... ”. 

(Arhiva Episcopiei Romano-Catolice de Iaşi, documente microfilmate din 
Arhiva Congregaţiei De Propaganda Fide Roma, fond Moldavia, vol. 9, f. 423- 
424.429) 


* 21 martie 1837 — pr. Carol Magni: Despre şcoala elementară catolică de 
la Săbăoani 

„Trei motive m-au determinat sà o infiintez. Primul constă în faptul că, in 
timpul unei audienţe la domnul țării, Înălțimea sa m-a înștiințat cu durere că, 
din toţi catolicii care locuiesc la ţară, nici unul nu ştie să citească şi m-a rugat 
să iau măsuri pentru a îmbunătăţi această situaţie. Al doilea motiv este că 
multi oameni inteligenţi care locuiesc la ţară, neavând altă soluţie, trimiteau 
copiii lor la şcolile ortodocșilor din oraşul Roman. Astfel, credinţa si 
comportamentul acestor copii erau puse în pericol. Al treilea motiv ar fi că, 
prin înființarea acestei şcoli, am vrut să fac un lucru plăcut sfintei Congregatii 
(De Propaganda Fide, n.n.), văzând că în scrisoarea numărul 31 v-aţi 
exprimat dorinţa de a avea mai multe şcoli”. 

(Arhiva Episcopiei Romano-Catolice de Iaşi, documente microfilmate din 
Arhiva Congregaţiei De Propaganda Fide Roma, fond Moldavia, vol. 9, f. 597) 


* 1843 — ep. Rafael Arduini: Despre şcolile elementare catolice din 
Moldova 

„Am susținut şcolile din laşi, Săbăoani, Călugăra, Focsani, Galati şi am 
deschis, pe cheltuiala mea (adică din Franţa), şcolile din Huşi şi parohia 
Grozeşti. Dacă astăzi continuă sa existe, puteți să beneficiaţi de binele adus de 
toate aceste şcoli şi cel mai mare avantaj este că puteţi să înlăturați din 
serviciul Bisericii si al poporului cantorii şi catehetii străini şi funcţionarii 
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satelor — persoane schismatice — si să-i înlocuiţi cu catolicii noştri indigeni, 
educați şi instruiți în aceste şcoli”. 
(Arhiva Episcopiei Romano-Catolice de Iaşi, dosar 1/1843, f. 57-58) 


* 3 mai 1863 — înv. Gheorghe Teodosiu: Despre necesitatea măririi şcolii 
din Pildeşti 

„Domnule Ministru... Cu tot respectul, vă aduc la cunoştinţă necesităţile 
acestei şcoli... Fiindcă în această comună toți locuitorii sunt catolici si 
locuitori români, de prin satele megiese ce ar voi a-şi da copiii la şcoală şi aici 
nu pot găsi gazdă pe la locuitori, fiind diferiţi în religiune şi obiceiu, de aceea 
am socotit de cuviinţă, Domnule Ministru, a vă ruga să binevoiti a îndatora pe 
posesore prin contract de a face lângă şcoală o casă cu două apartamente 
pentru locuința copiilor ce ar veni la şcoală de prin satele străine. Sigur, 
fiindcă în curând s-ar împovăra şcoala cu mai multi elevi văzând ca se dă 
gazdă gratuită, căci până acum unii copii de prin satele megieşe, din cauză că 
nu au gazdă, sunt nevoiţi a frecventa şcoala de pre la casele lor, departe de 
câte două ore mersu şi aceasta numai când e vremea bună, iar altfel fac o 
mulțime de absente”. 

(Arhiva Şcolii din Pildeşti, dosar Documente privitor la Școala din Pildeşti, 
păstrate şi aranjate de învățătorul Gavril Horodniceanu, f. 7) 


* 12 septembrie 1882 — ep. Nicolae Iosif Camilli: Despre întreținerea 
Școlii de dascăli de la Săbăoani 

„Ar fi un lucru frumos înfiinţarea unei şcoli interne, în care tinerii luaţi de 
mici sa nu aibă ocazia să se degradeze văzând exemplul rau al concetätenilor 
lor. Dar fiind imposibil, deocamdată, înființarea unui astfel de internat (pentru 
Şcoala de dascăli din Săbăoani, n. n.), va trebui să ne mulțumim cu restabilirea 
şcolii de pe vremea episcopului de Stefano, când tinerii locuiau în sat şi 
frecventau în timpul zilei şcoala”. 

(Arhiva Episcopiei Romano-Catolice de laşi, dosar 1/1846, f. 109) 


* 9 aprilie 1896 — ministrul Petru Poni: Despre predarea orelor de Religie 
în şcolile de stat 

„Noi, Ministru Secretar de Stat la Departamentul Cultelor şi Instrucțiunii 
Publice, decidem: 

Se autorizează preoţii catolici sau reprezentanţii lor să predea cursul de 
religiune la şcolele primare rurale o oră pe săptămână. Acolo unde copiii 
catolici înscrişi în şcoală sunt în majoritate, cursul de religiune se va face în 
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orele de clasă; iar scolele unde copiii ortodoxi sunt în majoritate, cursul se va 
face afară de orele de clasă. Ora în care se face cursul va fi ultima din zi. Ziua 
va fi aleasă de preotul catolic în unire cu învățătorul si comunicată 
revizoratului”. 

(Arhiva Episcopiei Romano-Catolice de Iaşi, dosar 1/1875, f. 106v) 


RECENZII 


WILHELM DANCĂ, Logica filosofică. Aristotel si Toma de Aquino, 
Polirom, laşi 2002, 318 pag. 


Cartea părintelui profesor Wilhelm Dancă, intitulată Logica filosofică. Aristotel 
şi Toma de Aquino, pe care editura Polirom o prezintă astăzi cititorilor, este, pentru 
receptorul avizat al domeniului, ca şi pentru acela care ia pentru prima dată contact 
cu această problematică, un prilej fericit de a medita permanent la importanţa pe care 
trebuie s-o acordăm, în orice moment si cu orice prilej, însemnelor omenescului. Iar 
unul dintre aceste însemne, aflat desigur pe treapta de sus a unei posibile ierarhii 
valorice, este raționalitatea. 

Cartea pe care o prezentăm are în vedere problema rationalitätii nu în sens generic 
sau fundationist, cât mai degrabă în sens operaţional, pragmatic si instrumental: ea 
pune la îndemâna cititorului interesat un set de cunoştinţe cu privire la actele de 
rationare şi rezultatele lor, cunoştinţe prin intermediul cărora putem sà päsim mai 
sigur în argumentările proprii, dar putem şi să contracarăm aparenta argumentare 
propusă de ceilalţi. Omul are nevoie de un tribuna! al rationalitàtii, probabil singurul 
în afara contestabilitätii, prin care să se judece pe sine, dar, mai ales, să-i judece pe 
ceilalţi din punctul de vedere al propunerilor intemeietoare cu care ne insotim. Fiindcă 
lumea reală, departe de a fi o lume ideală, se confruntă cu destule situaţii în care 
aparențele de raționalitate îşi fac simțită prezenţa. 

Chestiunea aceasta este, fără îndoială, o preocupare veche. Anticii greci în special, 
pentru care orice cunoaştere adecvată trebuia să servească triada de aur: Adevăr — 
Bine — Frumos, au considerat că nimic nu poate şi nu trebuie acceptat ca achiziție 
cognitivă dacă nu are o întemeiere. Aristotel a dat conturul teoretic al acestui 
imperativ în special în Analitici (primă şi secundă), dar şi-a imaginat că este necesară 
şi o verificare practică a acestui contur, motiv pentru care a analizat condiţiile de 
corectitudine ale artei dialecticii (în Topice şi Respingerile sofistice) sau artei 
oratorice (în Retorica). 

Este temeiul pentru care constatăm, cu reală satisfacţie, că lucrarea pe care o 
propunem cititorului are ca punct de origine tratamentul aristotelic al principalelor 
probleme legate de arta de a judeca bine şi de a argumenta eficient. Nu este vorba, 
fireşte, de un argument al autorităţii, care, desigur, nu poate fi eludat în totalitate, ci 
este vorba, fără îndoială, de faptul că profunzimea gândului Stagiritului în această 
problemă a dat o astfel de rezolvare, încât ea rămâne şi pentru epoca modernă un 
punct de reper. Este suficient să amintim sentinţa kantianä din Prefaţa la ediţia a doua 
a Criticii rațiunii pure în care întemeietorul criticismului modern făcea remarca — 
desigur un omagiu adus lui Aristotel — că, după anticul grec, logica părea să fie 
„închisă şi terminată”. lar reevaluările în stil modern ale gândirii aristotelice, în 
special ale silogisticii, spun ceva despre perenitatea unor rezultate la care s-a ajuns 
încă din antichitate. 
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Incercarea pärintelui profesor Wilhelm Dancä merge pe tripartitia de sorginte 
aristotelicä: Categorii — Despre interpretare — Analitica primă, tripartitie care a dat 
nastere, In tratatele de traditie, celor trei sectiuni ale logicii: logica notiunilor, logica 
Judecätilor şi logica rationamentului. Dincolo de nucleul clasic al problematicii — fără 
de care nu se poate face nici un pas înainte în orice domeniu — lucrarea aduce destule 
aspecte de noutate, mai ales prin relationarea gândirii aristotelice cu aceea a lui Toma 
de Aquino în tratamentul acordat unora dintre problemele logicii de tradiţie. 

De unde ideea de logica filosofică pentru un demers în care, cel puţin ca tematică 
şi sistematizare, regăsim problematica logicii tradiționale, care, în nici un caz, nu 
poate fi gratulatà cu apelativul de „logică filosofică”? În mod cert, nu suntem în fata 
asumării nemeritate a unui titlu de nobleţe. În primul rând, lucrarea adaugă temelor 
clasice de logică destule elemente în care aspirația metafizică este prezentă din plin: 
raportul dintre abstractizare şi iluminare, relaţia dintre sens şi semnificaţie, 
universaliile şi lucrurile, predicamente şi predicabile, raționamentul speculativ etc. 
În al doilea rând, chiar selecţia pe care o propune lucrarea are o intentionalitate 
metafizică: din multitudinea de concepte proprii logicii tradiţionale, sunt reţinute cu 
deosebire acelea în care reflectia asupra gândului întemeietor este mult prezentă. Si, 
în al treilea rând, lucrarea se încheie, în mod fericit după opinia noastră, cu 
prezentarea a două metode de cunoaştere a lumii care sunt de sorginte metafizică: 
metoda analizei logice a limbajului (ce vine încă din nucleul gândirii Cercului de la 
Viena), analizată din perspectiva lui Wittgenstein şi metoda reductiei fenomenologice, 
centru de greutate al fenomenologiei lui Husserl. 

Prin modul de sistematizare a problematicii, prin claritatea şi accesibilitatea 
expunerii, prin scriitura care, nu o dată, îl captivează pe cititor, ne dăm seama că, 
probabil, textul care face substanţa acestei cărţi este rezultatul unui profitabil exercițiu 
paideic, poate mijlocul cel mai bun de a exersa gândirea critică în raport cu alteritatea. 
Dacă lucrurile stau în această manieră, atunci un dram de nefericire şi insatisfactie 
trebuie să-i cuprindă pe toţi aceia care au ratat această experienţă de cunoaştere: ne-a 
scăpat deci, dacă nu un moment de unicitate, atunci cu siguranță un moment de 
frumuseţe intelectuală, parcă tot mai puţine în vremurile acestea când valorile nu-şi 
mai găsesc parcă nici locul potrivit şi nici măcar cadenta proprie. 

Cartea părintelui profesor Wilhelm Dancă militează, fireşte, pentru cunoaştere şi 
adevăr. Sunt, fără îndoială, multe lucrări care şi-au propus acest scop. Ceea ce asigură 
acestui exerciţiu un loc aparte în acest efort perpetuu de apropiere a lumii e faptul că, 
în acest caz, se militează pentru adevărul descoperit împreună cu ceilalți. Regăsim 
aici ceva din magia metodei socratice, pe care puţini au inteles-o, dar cei mai multi 
au apreciat-o la superlativ pentru rezultatele sale. Nădăjduim că, cel puţin pentru cei 
cu care va veni în contact, acelaşi rol să-l aibă şi încercarea părintelui profesor 
Wilhelm Dancă. 

Constantin Sălăvăstru 
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HORIA SALCĂ, În slujba adevărului. Opinii si documente privitoare la 
Biserica Română Unită — Greco-Catolică, Transilvania Expres, Braşov 2001, 
286 pag. 


Autorul lucrării este un tânăr publicist, botezat şi crescut în spiritul greco-catolic. 
Din lucrare nu lipsesc argumente ce ilustrează adevărul într-o problemă care de mult 
nu ar fi trebuit să fie de actualitate. 

Din conţinut, putem descifra cu vădită argumentatie istorică adevărul socio-etnic 
şi naţional, precum şi cel religios, în care românii din Transilvania, şi nu numai, se 
găseau de secole într-o stare de inferioritate față de celelalte naţionalităţi. 

Umilinta flagrantă a naţiunii majoritare pe meleagurile strămoşeşti, adică românii, 
care erau marginalizati, supuşi iobăgiei şi dispretului public, a determinat ca sfârşitul 
secolului al XVII-lea şi începutul secolului al XVIII-lea să reprezinte începutul 
luptelor de emancipare a românilor, pretinzându-se egalitate în toate cu celelalte 
naţiuni conlocuitoare. Această luptă a generat un studiu de apropiere faţă de Apus atât 
din punct de vedere social, cât şi din punctul de vedere spiritual. 

Opţiunea românilor a fost netă alături de Biserica Romei. Argumentele în acest 
sens ale autorului Horia Salcă cuprind o desfăşurare de evenimente, bazată pe 
documente, care a necesitat o muncă titanică, iar publicarea documentelor în lucrare 
reprezintă o indubitabilă necesitate de a recunoaşte că salvarea neamului românesc 
nu se putea realiza decât satisfăcând atât aspectul social, cât şi cel spiritual, pe bază 
de realități şi pe bază de adevăr. 

Opţiunea de emancipare a poporului român nu mai putea fi amânată. Trebuia să 
se regăsească o soluţie în care, în plan cultural, să se ajungă la deşteptarea naţiunii 
care s-a realizat prin şcolile Blajului, iar partea spirituală să-şi găsească soluţia pe 
bază de adevăr religios. De aici, autorul prezintă o cercetare minuțioasă începând cu 
urmaşul lui Isus, adică sfântul Petru, care a fost învestit de însuşi Omul şi Dumnezeu, 
totodată, să lege şi să dezlege pe pământ, „căci tot ce va lega şi dezlega pe pământ va 
fi legat şi dezlegat în cer”. Acest adevăr de dogmă este relatat în amänuntime de autor. 

Pe plan naţional şi social, opera se bazează pe originea poporului român, care este 
latină, documentată prin argumente istorice, lingvistice şi de continuitate tradiţională. 

Autorul prezintă pe larg lupta de emancipare a poporului român sub toate aspectele 
pe bază de documente reproduse integral. În această privinţă, redă atât în limba latină, 
cât şi tradus, în limba română: Enciclica cardinalului Kollonich din 2 iunie 1698, 
arhiepiscop de Strigoniu. Apoi redă integral Dimploma întâia a împăratului Leopold 
„pentru scutinta unitilor” de anumite obligaţii. Autorul mai publică şi a doua Diplomă 
leopoldină atât în limba latină, cât şi în limba română din care reiese adevărul in ce 
priveşte producerea ca efecte pentru românii uniţi cu Roma, efecte de egală 
indreptätire cu celelalte naţionalităţi. 


247 


În lucrare se prezintă, pe bază de documente, lupta pe care episcopii români din 
Ardeal au dus-o pentru realizarea unirii cu Biserica Romei şi a dobândi drepturi civice 
egale cu cele ale celorlalte naţiuni. 

Autorul prezintă în continuare situaţia din ţară care prefigura măsuri antiunionale 
cu Biserica Romei. Astfel, găsim aici publicată Scrisoarea pastorală colectivă a 
episcopilor Bisericii Române Unite, din 29 iunie 1948. În acest capitol se explică şi 
se argumentează ce înseamnă unirea cu Roma, de ce s-a făcut unirea cu Roma, 
suferințele întâmpinate pentru realizarea Sfintei Uniri, acuzaţiile care se aduc şi 
mărturia credinţei. 

În lucrare se găseşte publicat şi Decretul nr. 177, din 4 august 1948, pentru 
regimul general al cultelor religioase, precum şi Decretul nr. 358, din 1 decembrie 
1948, pentru stabilirea situaţiei de drept a fostului cult greco-catolic. 

Aceste decrete sunt reproduse din Monitorul Oficial şi din presa timpului. 
Totodată, se găseşte publicată Decizia 1719, din 27 decembrie 1948, a Consiliului de 
Miniştri, pentru stabilirea situaţiei de drept a fostului cult greco-catolic, publicată în 
Monitorul Oficial (partea 4B) nr. 303 din 29 decembrie 1948. Decizia este semnată 
de mai multi corifei ai partidului comunist, dintre care amintim pe dr. Petru Groza, 
Gh. Gheorghiu-Dej, Chivu Stoica, Th. Iordăchescu, Ana Pauker şi alții. 

În continuare, autorul trece la perioada actuală din ultimii zece ani şi publică 
Decretul-Lege nr. 9, din 31 decembrie 1989, privind abrogarea unor acte normative 
publicat în Monitorul Oficial nr. 9, din 31 decembrie 1989, prin care, la punctul 20, 
se abrogă Decretul nr. 358/1948, pentru stabilirea situaţiei de drept a fostului cult 
greco-catolic. Decretul este semnat de dl. Ion Iliescu, preşedintele Consiliului 
Frontului Salvării Naţionale. 

În continuare, este publicat Decretul-Lege nr. 126, din 24 aprilie 1990, privind 
unele măsuri referitoare la Biserica Română Unită cu Roma (Greco-Catolică), 
publicat în Monitorul Oficial nr. 54, din 25 aprilie 1990, în care Consiliul Provizoriu 
de Uniune Naţională decretează modurile de rezolvare a bunurilor preluate de stat prin 
Decretul nr. 358/1948, situaţia juridică a lăcaşurilor de cult şi alte situaţii de 
actualitate. 

În lucrare se publică şi Documentul de la Balamand, din iunie 1991 şi iunie 1993, 
care, în final, nu a adus — aşa cum se spera — posibilitatea de împăcare a părților. 

În finalul lucrării se publică punctul de vedere al lui George Barițiu, referitor la 
rolul jucat de Biserica Română Unită cu Roma, aşa cum apare în monumentala lucrare 
Istoria Transilvaniei pe două sute de ani în urmă. 

Mai precizăm că s-a întocmit şi publicat Raportul Comisiei Istorico-arhivistice 
numite în cauza canonizării episcopilor martiri. Subliniem cu plăcere că Horia Salcă 
a fost cooptat ca membru al acestei Comisii, fapt pentru care îi adresăm felicitările 
cuvenite şi îi urăm mult succes în această postură. 

Vizita Sfântului Părinte loan Paul al II-lea în România a fost prezentată pe larg. 
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Ne permitem să subliniem că lucrarea publicată de cunoscutul publicist braşovean 
Horia Salcă va constitui un ghid obiectiv în aprecierea circumstanțelor la zi, care, 
dacă vor fi exploatate, vor conduce la cunoaşterea adevărului şi la rezolvarea 
obiectivă a diferendelor create artificial. 

Intenţia şi stilul lucrării publicate degajă multă minutiozitate, totală obiectivitate 
şi intenţia de a se cunoaşte adevărul şi soluţionarea justă a neînțelegerilor ivite între 
cele două Biserici surori. Elementele de adevăr şi justiţie pretind o conciliere justă, 
grabnică şi obiectivă ca nedreptatea făcută Bisericii Române Greco-Catolice Unite cu 
Roma să fie înlăturată prin restituirea grabnică şi integrală a tuturor proprietăților 
răpite în mod samavolnic încă în anul 1948. 

Dacă refuzul acestor acte de justiţie va continua, înseamnă că nu se urmăreşte 
integrarea ţării în rândul şi alături de statele europene si nici a intra în organizaţiile 
de securitate europeană. 

Sperăm că rațiunea şi justiţia vor învinge. 

Aurel Lelutiu — Vasile Man 


IACOB GHERGHELUCĂ, Omule, există fericire, Radical, Drobeta Turnu- 
Severin 2000, 354 pag. 


Preotul Iacob Gherghelucă s-a născut pe 23.02.1960, în satul Bijghir, judeţul 
Bacău. Şi-a început drumul slujirii lui Dumnezeu încă de la vârsta de 5 ani, ca 
ministrant. După studiile liceale absolvite la Bacău, devine student al Institutului 
Teologic Romano-Catolic din laşi, fiind hirotonit preot în 22.06.1986, la Catedrala 
Romano-Catolică „Sf. Iosif” din Bucuresti, de către Excelenţa Sa, arhiepiscop- 
mitropolit dr. loan Robu. Drumul greu al pastoratiei l-a început ca preot-vicar, la 
Parohia Romano-Catolică din Popeşti-Leordeni (1986-1987), urmat de un scurt popas 
la Catedrala „Sf. Iosif’ din Bucuresti (1987-1988). Marile sale încercări sub prigoana 
comunistă le trăieşte ca preot-paroh la Năvodari (1988), după care va ajunge preot- 
paroh la Drobeta Turnu-Severin (octombrie 1988), scriitor şi traducător. 

Nu voi comenta aici volumul său de debut, intitulat Păstor la Năvodari (Editura 
Radical, Drobeta Turnu-Severin 1997). E destul doar să spun că această carte dă 
mărturie, cu simplitate, despre prigoana şi persecuția preoţilor catolici din perioada 
comunistă, ca şi alte apariţii similare ale altor autori care, în numele credinţei, au 
îndurat mari suferinţe. Am punctat însă, la momentul apariţiei, evenimentul inefabil 
al intrării unui porumbel alb — personificare a Duhului Sfânt în capela construită de 
preotul Gherghelucă la Năvodari, ceea ce nu mai poate lăsa rece nici un suflet de 
ateu... 

Omule, există fericire este un volum care îndeamnă cititorul spre un scop unic: 
„acela de a-l căuta şi a-l găsi pe Dumnezeu!”. O astfel de carte nu se poate scrie fără 
o solidă pregătire şi cultură teologică. Deloc surprinzător, punctul ei de plecare se află 
sub influenţa celor două motto-uri sugestive extrase din Noul Testament: Mt 18,1-4 
şi Mc 10,13-16. Demersul este mai mult decât convingător, pe alocuri provocator şi 
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incitant, deoarece, in linii mari, autorul foloseste ca tehnicä de scriere dialogul, de 
fapt, un mare merit al cärtii: obtinerea adevärului prin intrebäri si räspunsuri, adicä 
maieuticä. Este vorba, desigur, de un dialog interior, de sorginte teologicä, si nu 
socraticä. 

Găsim aici, printre judecätile profunde ale argumentatiei, şi alte două puncte de 
forță: un exerciţiu de exorcism (pag. 84-142), completat de consideratiile cardinalului 
Giacomo Biffi, arhiepiscop de Bologna (cf. „O lectură a fenomenului satanic”, 
Actualitatea creştină 3 (1999) 5-7), şi întâlnirea directă cu Mântuitorul (pag. 176- 
178), ca o recompensă, după alungarea celuilalt dintr-un italian demonizat. Este 
adevărat că, în cadrul spiritualităţii catolice, sunt destul de rare exorcizările, 
comparativ cu practica răsăriteană din ortodoxie, poate şi pentru că istoria recentă 
consemnează puţine cazuri de demonizări printre creştinii catolici, în raport cu fraţii 
lor ortodocşi, însă totuşi nu trebuie subestimate puterile necuratului. Preotul 
Gherghelucă a demonstrat cu martori, în văzul mai multor credincioşi, că diavolul 
poate fi înfrânt şi alungat, cu crucea, apă sfinţită şi rugăciuni, lucru deloc uşor fără o 
credinţă puternică, în lupta cu forţele întunericului. 

Întâlnirea directă şi personală cu Isus este descrisă sub semnul miraculosului, al 
revelatiei inefabile, astfel încât aproape că nu poate fi analizată prin cuvinte, fără 
riscul de a-i scădea din valoare. Mă voi abtine, deci, s-o comentez. Rămâie-i, 
cititorului, această bucurie sau satisfacție de a afla că nu crede în zadar: Da, 
Mântuitorul există şi ne veghează. Trebuie doar să ştii să-l cauţi şi-l vei găsi, mergând 
din aproape în aproape, ca în subtitlurile acestei cărţi, de o frumuseţe desăvârşită, care 
te conduc spre adevărul ultim. 

Isidor Chicet 


IACOB GHERGHELUCĂ, Suferintà sfäsietoare, Radical, Drobeta Turnu- 
Severin, 2001, 564 pag. 


Cunoscut deja prin celelalte două cărţi publicate până acum (Păstor la Năvodari 
— 1997 şi Omule, există fericire — 2000), preotul lacob Gherghelucă revine în atenţia 
publicului cititor cu acest volum consistent, de o noutate absolută în ceea ce priveşte 
tehnica folosită. 

Prin construcţia ei, structura şi modul de folosire al citatelor, această carte 
reprezintă o temerară încercare de psihopedagogie prin lectură, în relaţia unui preot 
cu creştinii începători sau cu cei aflaţi în pragul convertirii. Niciodată preotul nu le 
ştie pe toate, pentru că este peste puterile unui om să acumuleze şi să stocheze în 
deplină cunoaştere şi responsabilitate toată înţelepciunea lumii. Tocmai de aceea 
preoţii trebuie să se folosească şi de cărţi, recomandându-le credincioşilor, ca un reper 
al existenţei cotidiene, pentru autoiluminare, astfel încât noua rază de soare să 
pătrundă până în cele mai adânci tenebre ale sufletului omenesc. 

Utilizând această metodă a psihopedagogiei prin lectură, autorul elimină atitudinea 
rigidă de comunicare între preot şi credincioşi, generată uneori de granițele strâmte 
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ale diferentei dintre unii si altii, in interiorul cärora, de multe ori, dialogul este 
strangulat. Justificarea unei astfel de actiuni derivä din dorinta fireascä de arecupera 
prin orice mijloace cät mai multe suflete pierdute, cäci de cele mai multe ori, dacä nu 
tot timpul, preotul este si doctor de suflete. 

Majoritatea cazurilor analizate în această scriere sunt selectate din noianul 
sufletelor feminine aflate în derivă, deoarece, întocmai ca şi Eva, femeile sunt mai 
vulnerabile în fata păcatului, însă, după regăsirea căii lui Cristos, devin mai 
credincioase decât bărbaţii, multe dintre ele provin din ortodoxie si se reconvertesc 
chiar când ajung pe buza prăpastiei, după ce preotul le întinde o mână salvatoare. 

Mesajul de bază al cărţii este necesitatea întoarcerii la Biserică, la comunitatea 
religioasă izbăvitoare, căci, aidoma tăciunelui scos din foc, şi sufletul omenesc îşi 
pierde căldura şi se stinge; locul lui trebuie să rămână acolo, în jarul mistuitor, în 
focul întreţinut de flacăra credinţei şi a iubirii, pentru a face faţă capcanelor lumii 
moderne şi a-şi dobândi, astfel, mântuirea... 

Cartea este dedicată întregii ierarhii a Bisericii Catolice, începând cu Suveranul 
Pontif loan Paul al II-lea, şi, „de asemenea, în egală măsură, tuturor preoţilor — 
confratilor şi bunilor mei prieteni în Cristos—, călugărilor, cälugäritelor şi persoanelor 
din viaţa consacrată, care, prin ofranda şi dăruirea fiinţei lor, au menirea să-i aline pe 
oameni până la sfârşitul veacurilor”, un gest frumos, cu adevărat memorabil al 
autorului, câtă vreme este evident că dispune de mari resurse sufleteşti şi de o imensă 
bunătate. 

Pentru a da consistenţă ideatică celor nouă capitole şi subcapitole aferente din 
construcţia cărții au fost folosite temeinic motto-uri bogate, inspirat extrase din 
Aeterna latinitas — Mica enciclopedie a gândirii europene în expresie latină de Fugen 
Munteanu şi Lucia-Gabriela Munteanu (Polirom, laşi 1996). Celelalte surse şi texte 
folosite în structura cărţii au fost precizate corect în notele de subsol. 

Dar iată cum se justifică autorul, cum îşi motivează scrierea cărţii: 

„Dragă cititorule, 

Scriu această carte cu o strângere de inimă. Îmi dau seama că nu pot schimba 
lumea cu îndrumările mele, dar aş fi bucuros dacă aş zdruncina-o un pic din temelii 
(în sensul bun al cuvântului). Omule, mă adresez tie, oricine ai fi şi oriunde te-ai afla. 
Îţi scriu cu lacrimi în ochi, în inimă şi-n suflet. Sunt cutremurat de tot ceea ce se 
întâmplă în lume. Fiinţele omeneşti sunt zbuciumate. De aceea vreau să încerc să-ţi 
dau un răspuns la problemele şi chinurile tale. Această carte priveşte fiinţa ta. Se 
adânceşte în suferinţa ta sfâşietoare şi vrea să te ajute. Omul a fost mereu la fel din 
punct de vedere sufletesc, atât în trecut, cât şi în prezent, cum va fi probabil şi în 
viitor. În exterior, lumea se schimbă, dar în interior, nu. Cu acelaşi zbucium şi aceleaşi 
frământări se vor confrunta oamenii mereu. De aceea vreau să-ţi răspund, să te sprijin; 
tu te vei regăsi în paginile acestei cărți şi vei fi fericit afländu-ti soluţia la cele mai 
dificile întrebări existenţiale”. 
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Pe de altä parte, volumul incepe cu o introducere (Prolegomene I) care doar te 
pregăteşte pentru Prolegomene Il/ cititorul către autor sau dialog introductiv pentru 
captatio benevolentiae, de natură să dea prilejul autorului pentru nişte justificări mai 
complexe, în sprijinul demersului său menit să contureze o psihopedagogie prin 
lectură. 

Cele şapte capitole care urmează conţin mai multe subcapitole, fiecare 
reprezentând câte un caz distinct al unei persoane aflate în dificultate, care apelează 
la ajutorul preotului, povestindu-si viața şi problemele, în afara sacramentului 
Spovezii, aşadar, un alt fel de confesiune. De la caz la caz, în afara rugăciunilor şi a 
îndemnurilor creştineşti, preotul le recomandă oamenilor aflaţi în suferinţă diverse 
lecturi, mai bine spus o terapie prin lecturi din marea înţelepciune a lumii. 

Jaloanele acestei bibliografii spirituale cuprind scrierile papei loan Paul al II-lea, 
arhiepiscop dr. loan Robu, preot Claudiu Dumea, sfântul Augustin, mons. Vladimir 
Petercă, Baltazar Gracian, Alfons Rodriguez, Thomas a Kempis, Karl Rahner / Tullo 
Goffi, sfântul Bonaventura, Paul Winninger, Michel Quoist, Thomas Spidlik, Phil 
Bosmans, cărţile fundamentale editate de ARCB (Catehismul Bisericii Catolice — 
1993, Vieţile sfinților, I-II — 1983 şi Cuvinte de har — 1993), autori laici printre care 
Tolstoi, Michel de Certeau, Carlo Ginzburg, Giovani Papini, Soloviov, Fernand 
Comte, Isidor Chicet, Peter Lemesurier, Virgil Nemoianu, Mircea Eliade, Ştefan 
Nicolae, Jonathan Barnes, Martin Opitz, Morden Orion/Gaston Courtois, loan Andrei, 
precum şi exponenti ai spiritualităţii ortodoxe, cum ar fi Enzo Bianchi sau scrierile 
părinţilor apostolici etc. 

În final, o Addenda propune un ultim dialog între autor şi cititor, în care se 
schimbă impresii asupra lecturii, şi autorul nominalizează, recunoscător, preoţii care 
l-au ajutat în formarea spirituală, binefăcătorii ce i-au fost alături de-a lungul vieții. 
Poate nu întâmplător, această carte a fost finalizată într-o zi de 28 august (1998), 
sărbătoarea sfântului Augustin, un motiv în plus pentru o lectură mai puţin obişnuită, 
poate chiar fascinantă. 

Aş încheia această prezentare cu un punct de vedere personal: pe lângă toate 
dificultăţile existenţiale, descrise în prezentul volum, pentru om este cu adevărat o 
suferinţă sfâşietoare aceea de a exista în această lume, şi nu alături de Dumnezeu, 
acolo sus, în cer, ceea ce se dobândeşte foarte greu, uneori imposibil, dacă nu te laşi 
condus de preceptele credinţei... 

Isidor Chicet 


Memoriile sorei Lucia, |, Radical, Drobeta Turnu-Severin 2000, 354 pag. 
(compilație de Padre Luigi Kondor, SVD, traducere din italiană de Iacob 
Gherghelucă, după ediţia a IV-a din ianuarie 1998). 


În străinătate, există o bibliografie bogată a aparitiilor de la Fatima, din care puţine 
titluri au ajuns şi la îndemâna cititorului român (cf. Petit F. Carret, Madona de la 
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Fatima. Apariţii, pelerinaje, cult, Paris 1943; Fatima, Torino 1994 etc.), cărora li se 
adaugă şi câteva contribuţii originale de readucere în atenţie a fenomenului (cf. 
Claudiu Dumea, Maria în aparițiile sale, ARCB, Bucureşti 1997; Isidor Chicet, 
Călătorie către sfânta Maria, Radical, Drobeta Turnu-Severin 2000 etc.), însă nici 
una dintre tipărituri nu este atât de elocventă sau expresivă pe cât mărturia directă a 
sorei Lucia, ultima supraviețuitoare dintre cei trei păstoraşi cărora li s-a arătat 
Preacurata. 

lată că acum este un mare privilegiu pentru cititorul român să aibă acces la această 
primă versiune în limba română a Memoriilor sorei Lucia, graţie efortului depus de 
inimosul preot Iacob Gherghelucă, pentru a traduce acest prim volum din italiană. 

În ceea ce mă priveşte, ca orice creştin practicant, dar şi ca scriitor, aveam un gust 
amar, ori de câte ori mi-au trecut prin fata ochilor alte versiuni ale acestei cărți, în alte 
limbi, deoarece nu apăruse, încă, şi în româneşte, dar acum, în sfârşit, ne putem 
bucura — prin grija acestui devotat slujitor al Domnului şi al sfintei Maria — de 
cuvintele simple ale sorei Lucia, care îşi reaminteşte, fascinant, miracolul de la 
Fatima. 

Marele câştig pentru creştinului practicant, sau cel pe cale de a fi, care citeşte 
aceste Memorii, este acela să afle zguduit la câte privatiuni s-au supus micii păstoraşi 
de la Fatima, pe nume Jacinta, Francisc şi Lucia, din iubire pentru Dumnezeu, un 
exemplu cutremurător pe care neîndoielnic ar trebui să-l urmeze cât mai frecvent şi 
oamenii mari. Pe de altă parte, cititorii vor remarca, desigur, împlinirea promisiunii 
sfintei Maria de a o ţine mult pe pământ pe Lucia (aflată, iată, la peste 90 de ani), 
pentru a da mărturie. Lumea cunoaşte acum şi al treilea secret de la Fatima, dezvăluit, 
recent, la Vatican. Aşadar, să luăm aminte şi să iubim, din tot sufletul, inima 
neprihănită a Mariei. 

După cum ne încredinţează în prefaţă şi autorul compilației, Padre Luigi Kondor, 
SVD, vice-postulator în procesele de beatificare ale lui Francisc şi a Jacintei, „cea de- 
a patra ediţie a primului volum al Memoriilor sorei Lucia în limba italiană prezintă 
puţine diferente față de edițiile precedente; oferă numai primele patru memorii, scrise 
din ordinul episcopului de Leiria, şi apendicii I şi II care se referă la apariţiile din 
Pontevedra şi Tuy — după care urmează promisiunea din 13 iunie 1917: «voi veni să 
cer consacrarea Rusiei la Inima Neprihănită şi împărtăşania reparatoare în primele 
sämbete ale luniiy”. 

Din prima memorie aflăm amănunte inedite despre Jacinta, să le spunem 
exhaustive, câtă vreme se referă la întregul ei traiect pământesc, din a doua memorie 
se reliefează pregnant personalitatea Luciei, angrenatà în fenomenul apariţiilor, asa 
cum era atât înainte, cât şi după, din a treia memorie se conturează impresia 
escatologică asupra Luciei şi în a patra memorie este reliefat Francisc — cel de-al 
treilea pàstoras de la Fatima. Urmează un istoric al aparitiilor cu multe detalii neaduse 
la lumină în alte scrieri, un epilog ce conţine alte însemnări cu privire la Jacinta, şi 
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apendicii precizafi anterior cu noile aparitii ale Preacuratei la Pontevedra si Tuy, de 
care s-a bucurat aceeasi Lucia... 

Bogätia informatieirelevatä prin stilul simplu si direct al sorei Lucia, care, fără un 
bagaj cultural deosebit, induce cititorului aspecte esentiale ale fenomenului de la 
Fatima, este capabilä sä ne ofere o viziune amplä asupra a tot ceea ce s-a intämplat 
atunci, la Fatima, poate si cu aportul unor imagini ajutätoare, fragmente din scrierea 
olografä etc. Asa cum precizam anterior, märturia ei directä, sincerä si obiectivä, färä 
divagatii inutile sau înflorituri, este mai importantă decât orice, aşa cum rezultă şi din 
ceea ce ne spune, în epilogul acestei cărţi de o sinceritate dezarmantä: 

„Dar acum, întrucât ascultarea îmi porunci, am spus totul! Şi eu am rămas ca un 
schelet, despuiat de toate, chiar de propria viaţă, pus într-un Muzeu Naţional pentru 
a aminti vizitatorilor mizeria şi nimicnicia a tot ceea ce trece. Despuiată în acelaşi fel, 
voi rămâne în Muzeul Lumii, amintind celor care trec nu mizeria şi nimicnicia, ci 
măreția Milostivirii divine. 

Fie ca bunul Dumnezeu şi Inima Neprihănită a Mariei să accepte bietele sacrificii 
pe care mi le-au cerut, pentru a reaprinde în suflete spiritul de Credinţă, Încredere şi 
Iubire”. 

Orice alte cuvinte sunt de prisos. 

Isidor Chicet 


Memoriile sorei Lucia, II, Radical, Drobeta Turnu-Severin 2002, 250 pag. 
(compilație de Padre Luigi Kondor, SVD, traducere din italiană de Iacob 
Gherghelucă). 


După apariţia primului volum din Memoriile sorei Lucia, în anul 2000, cu elanul 
şi hărnicia ce-l caracterizează, preotul lacob Gherghelucă a purces grabnic la 
traducerea şi publicarea celui de-al doilea volum, în primele luni ale anului 2002, 
pentru a oferi cititorilor o ediţie completă a scrierilor sorei Lucia, astfel încât să ne 
putem face o viziune de ansamblu asupra unui fenomen din care tàsnesc multe 
conotaţii spirituale, asemenea unor izvoare tumultoase care se bifurcă, mirobolant, din 
izvorul originar. 

Această ultimă scriere a sorei Lucia este încheiată mai recent, în Carmelul de la 
Coimbra, în 25.03.1993, şi a apărut ca un efect al Anului Internaţional al Familiei, 
după Exortatia Apostolică a Papei loan Paul al II-lea, intitulată Familiaris Consortio, 
din 1981. 

Predominante, în acest volum care conţine cea de-a cincea şi a şasea memorie, sunt 
amintirile despre părinţii Luciei, atmosfera şi regulile din casa părintească, tot ceea 
ce era legat de ambientul familial, din care-şi va lua zborul, dar nu oricum, spre 
deplina slujire a Domnului, sora Lucia, pregătită deja spiritual prin educaţia primită 
de la părinţi şi apariţiile sfintei Fecioare. 
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Dacă din primul volum al Memoriilor sorei Lucia puteam prelua şi asimila 
numeroase exemple ale sacrificiului de sine, pus în slujba Domnului, din acest al 
doilea volum putem învăţa cu simplitate lecţia caritätii creştine, atât de necesară in 
zilele noastre, într-o lume crudă şi violentă, supusă egoismului şi aparent părăsită de 
Dumnezeu. 

Se mai observă la lectură că toată familia Luciei a fost un model de viaţă creştină, 
trăită în credinţa faţă de Dumnezeu. Ar fi bine să preluăm cu toţii acest bun exemplu, 
care va rămâne valabil în toate timpurile, câtă vreme familia va fi celula de bază a 
societăţii. 

Cartea este mai ales utilă cititorilor din mediul rural, care pot afla lesne că nu sunt 
mari diferenţe dintre cum trăia o familie creştină în Portugalia anului 1917 şi cum 
trăieşte azi, în România, o familie credincioasă. 

Dintr-o altă privinţă, cartea lasă cititorului un gust amar, în ceea ce priveşte 
dramatismul relaţiei dintre Lucia şi mama sa, care, după ce a vizitat-o la Tuy, în 
Spania, pentru a asista la profesiunea depunerii voturilor perpetue, în 3.11.1934, n-a 
reuşit s-o mai vadă niciodată, căci Luciei nu i s-a permis de către superiorii bisericeşti 
ai acelor vremuri. Sunt de-a dreptul zguduitoare acele pagini din care aflăm că nu i 
s-a permis mamei Luciei nici măcar să vorbească la telefon cu fiica ei, chiar şi când 
se afla pe patul de moarte, pentru a-şi lua rămas bun, în 16.07.1942, dar nepătrunse 
sunt căile Domnului şi ratiunile care au condus la asemenea decizii în urma cărora 
Lucia s-a resemnat, ascultändu-si superiorii... „Ne vom reintälni în cer...”, a mai spus 
ea, deja obişnuită cu celelalte despärtiri definitive de cei dragi, oferind toate aceste 
sacrificii, din iubire, dreptului stăpân al tuturor... 

Uneori, când stau şi reflectez la tot ce am aflat, emoţionat, din lectura celor două 
volume din Memoriile sorei Lucia, mă întreb dacă marele regizor Franco Zeffireli — 
autorul capodoperei cinematografice Isus (o ecranizare a Evangheliei după Luca) ar 
putea să-şi mai mobilizeze încă o dată energiile, pentru o altă producţie care ar zgudui 
lumea, despre Lucia şi apariţiile sfintei Maria de la Fatima. Poate că în felul acesta 
mesajul ar ajunge mai lesne în cele patru zări, peste mări şi ţări, pentru a înfrânge şi 
ultimele rezerve în a ne deschide inimile Mariei. Ar fi, poate, un film cutremurător, 
capabil să readucă milioane de suflete pe calea credinţei. Dar, până atunci, cu atât mai 
mare este meritul părintelui Iacob Gherghelucă, traducătorul acestei cărţi de excepţie, 
care, prin versiunea în limba română, ne deschide o fereastră în plus către lumina 
dumnezeiască, căci, aşa cum se întâmplă şi cu bogăţiile naturii, nu te poţi bucura 
decât de ceea ce cunoşti... 

Isidor Chicet 


IOSIF BISOC, Sfântul Paul, omul sentimentelor adevărate, Studii biblice 
3, Sapientia, laşi 2002, 117 pag. 


Personalitatea complexă şi fascinantă a sfântului Paul este ca un miraj pentru 
cititorul Sfintei Scripturi. Dintre apostolii lui Cristos, despre el avem cele mai multe 
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informaţii datorită relatărilor din Faptele Apostolilor, datorită scrisorilor pe care el 
le-a scris şi datorită paşilor înainte pe care i-a făcut ştiinţa istorică din ultima vreme. 
Este tentant să pui cap la cap informaţiile avute despre Apostolul neamurilor şi să 
recompui imaginea cea mai plauzibilă a acestui vas ales, evreu convertit la credinţa 
pe care o persecutase mai înainte cu fanatism. 

Părintele Iosif Bisoc OFMConv. s-a lăsat sedus şi s-a compläcut cu voluptate în 
cercetarea izvoarelor şi a studiilor anterioare, căutând cu migală să ajungă la 
dimensiunea cea mai profundă a sfântului Apostol: sentimentele adevărate. 

Nu i-a fost uşor. Pentru că sfântul Paul înmagazinează în sine toate contrastele: va 
suferi toată viaţa pentru acuza de apostazie faţă de poporul evreu pe care îl doreşte cu 
toată fiinţa sa, deschis lucrării lui Cristos pentru a-şi împlini vocaţia sa mesianică şi 
vrea, în acelaşi timp, să fie fidel noii credinţe care i-a fost impusă de acela care a 
devenit totul pentru el. Este mândru de strămoşii săi şi credinţa lor, „cei de un neam 
cu mine după trup, ei, care sunt israeliti, cărora le aparține infierea şi mărirea şi 
legămintele şi Legea şi cultul şi promisiunile, cărora le aparţin patriarhii, din care se 
trage şi Cristos după trup”, dar se bucură şi se foloseşte de titlul de cetăţean roman pe 
care îl avea din naştere, şi este deschis, în aceeaşi măsură, la tot ceea ce este bun în 
curentele de gândire ale lumii greco-romane şi chiar în religiile asiatice. Este „evreu 
cu cei care sunt evrei, grec cu cei care sunt greci, barbar cu cei care sunt barbari”. 
Tuturor li-l vesteste pe Cristos. Violent şi tandru, pasional şi timid, nerăbdător de o 
răbdare fără margini, misionar neobosit şi teolog limpede, profet neînfricat al Duhului 
Sfânt, bulversând şi demolând orice prejudecată, Paul este, în acelaşi timp, un 
organizator exigent şi meticulos al comunităţilor pe care le înfiinţează şi pe care le 
asistă cu gelozie şi cu grija celui care /e-a născut pentru Cristos. 

Autorul lucrării de faţă procedează cu tact şi măiestrie, oränduindu-si rezultatele 
cercetării logic şi armonios. Il caută mai întâi pe Saul în primii ani de viaţă, în oraşul 
Tars, la confluenţa dintre cultura greco-romană şi cea asiatică, în familia lui de evrei 
piosi şi grijulii faţă de educaţia copilului lor în oraşul natal şi la şcolile renumite de 
la Ierusalim. Îl caută apoi în perioada angajării sale totale în slujba iudaismului când 
obţine încrederea mai marilor religioşi de la Ierusalim pentru a-i putea urmări si 
prigoni pe creştini. Întâlnirea decisivă de pe drumul Damascului şi convertirea 
radicală a lui Saul, precum şi contactul cu Petru şi creştinii din Damasc şi din 
Ierusalim, ocupă un loc aparte în ansamblul lucrării. Apostolul înflăcărat al lui Cristos 
este urmărit apoi în călătoriile lui misionare până la Roma, unde va da mărturia 
supremă a fidelității sale faţă de Cristos. Analiza succintă a scrierilor sfântului Paul 
şi a teologiei acestuia pregăteşte calea spre „Imnul iubirii”, încununarea apostolatului 
şi a misiunii acestui martor neînfricat al lui Cristos. 

Lucrarea părintelui Bisoc este un îndrumar prețios în lectura Apostolului 
neamurilor şi o invitaţie ademenitoare pentru oricine vrea să se apropie de izvorul 
tàsnitor spre viaţa veşnică a cuvântului lui Dumnezeu. 

Alois Bulai 
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CLAUDIU DUMEA, Dacă vrei să fii desăvârşit, Spiritualitate 6, Sapientia, 
Iaşi 2002, 411 pag. 


Divinul Învățător şi Exemplu al oricărei desăvârşiri, Domnul Isus a propovăduit 
tuturor şi fiecăruia dintre ucenicii săi, de orice condiţie, sfintenia vieţii al cărei Autor 
şi Infäptuitor este el însuși: „Fiţi, aşadar, desävärsiti precum Tatăl vostru din ceruri 
este desăvârşit” (Mt 5,48). Căci tuturora le-a trimis pe Duhul Sfânt care să-i îndemne 
dinăuntru să-l iubească pe Dumnezeu din toată inima, din tot sufletul, din tot cugetul 
şi din toate puterile (cf. Mc 12,30) şi să se iubească unii pe alţii aşa cum Cristos i-a 
iubit pe ei (cf. În 13,34; 15,12). Cei care îl urmează pe Cristos, chemaţi de Dumnezeu 
şi indreptätiti în Isus Domnul nu după faptele lor, ci după hotărârea şi harul lui, au 
devenit, în botezul credinţei, cu adevărat fii ai lui Dumnezeu şi părtaşi la natura divină 
si, prin aceasta, realmente sfinţi. Ei trebuie, aşadar, să păstreze şi sà desävärseascä în 
viaţa lor, cu ajutorul lui Dumnezeu, sfintenia pe care au primit-o. Apostolul îi 
îndeamnă să trăiască „după cum se cuvine unor sfinţi” (Ef 5,3), să se îmbrace „ca 
nişte aleşi ai lui Dumnezeu, sfinți şi preaiubiti, cu simtàminte de îndurare, cu 
bunătate, cu smerenie, bländete, cu îndelungă răbdare” (Col 3,12) şi să aibă roadele 
Duhului în sfinţenie (cf. Gal 5,22; Rom 6,22). Si pentru că toţi gresim în multe (cf. fac 
3,2), avem mereu nevoie de îndurarea lui Dumnezeu şi trebuie să ne rugăm zilnic: „Si 
ne iartă nouă greşelile noastre” (Mt 6,12). 

Este limpede, aşadar, pentru oricine că toţi credincioşii, de orice stare sau condiţie, 
sunt chemaţi la plinătatea vieţii creştine şi la desăvârşirea iubirii: prin această 
sfinţenie se va ajunge la un mod de viaţă mai uman şi în societatea pământească. 
Pentru a dobândi această desăvârşire, credincioşii trebuie să-şi folosească puterile 
primite după măsura darului lui Cristos, astfel încât, păşind pe urmele lui şi deveniți 
asemenea chipului lui, supunându-se în toate voinţei Tatălui, să se consacre din tot 
sufletul preamăririi lui Dumnezeu şi slujirii aproapelui. Astfel, sfintenia poporului lui 
Dumnezeu va creşte în roade îmbelşugate, după cum preabine o dovedeşte, în istoria 
Bisericii, viaţa atâtor sfinţi (LG 40). 


ALESSANDRO PRONZATO, Via crucis. Rugăciunea celui care suferă. 
Trei itinerare, Sapientia, laşi 2002, 223 pag. 


Considerând diferitele semnale, aş putea afirma că, astăzi, Via Crucis nu este 
nicidecum o devoțiune depăşită. Dimpotrivă, este recuperată din plin în multe 
ambiante. Curätatä de crustele unui limbaj puţin cam vechi şi obosit, de anumite 
forme excesiv de pietiste, de un intimism exasperant, de anumite tonalități 
sentimentaliste, Via Crucis este practicată având o referinţă directă la cuvântul lui 
Dumnezeu si, mai ales, având o atitudine de adoratie, de tăcere, de discreţie. 

Mă gândesc că se creează o adevărată aşteptare în acest sens. 
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De aceea nu am ezitat să „învii” Via Crucis a celui păcătos, adăugându-i însă alte 
două scheme: Via Crucis pe urmele Trecătorului şi Via Crucis după Evanghelia 
Sfântului Marcu. 

Sunt trei itinerare diferite. Trei perspective diferite. 

Via Crucis pe urmele Trecătorului subliniază cu tărie actualitatea Pătimirii 
Omului, pentru că Cristos continuă să treacă pe drumurile noastre, având spatele 
zdrobit de acea bârnă grosolană şi fiind condamnat, batjocorit, ajutat, întărit, insultat, 
răstignit, despuiat, părăsit, aruncat afară... 

Astfel, Via Crucis devine singura „practică de evlavie” în care sunt permise 
distracţiile. Ba, chiar mai mult, acestea sunt de-a dreptul necesare. Vreau sà spun 
distractiile care au ca obiect prezentul, întâmplările de fiecare zi, contemporaneitatea 
personajelor Pătimirii. 

Or, schema care este propusă vrea să fie, în esenţă, un stimulent pentru a considera 
Pătimirea într-o cheie de actualitate şi de coresponsabilitate. Într-un cuvânt, că 
suntem contemporani şi complici, şi nu simpli spectatori, fie şi evlavioşi. 

Pentru fiecare staţiune, schema este foarte simplă: evenimentul, impactul său 
pentru lumea de astăzi, responsabilitatea mea, o rugăciune şi câteva indicaţii pentru 
a continua reflectia la lumina cuvântului lui Dumnezeu. 

Am putea spune: Ce are Cristos cu pătimirea omului de astăzi? Ce am eu cu ea? 

Aşadar, de la o „practică de evlavie” la o „practică incomodä”. 

De aceea această practică, aşa cum este ea propusă, nu este o „chestie” care 
priveşte doar Biserica. Trebuie să avem ochii atintiti şi inima deschisă asupra lumii 
în care trăim. 

Mai mult decât o trecere de la o staţiune la alta, în succesiunea tablourilor de pe 
perete, e nevoie de o trecere de la o viziune devotionalistä la o viziune cu adevărat 
creştină şi părtaşă la realitatea care se află dincolo de „grădina” sufletului nostru. 

Calvarul, în dimensiunile sale reale, îl descopăr numai dacă ies afară. 

Cristos a mers (sau a fost târât) să moară în afara cetăţii. 

Dacă ne incäpätänäm să rămânem la adăpost, dacă nu ne lăsăm răniţi, dacă nu ne 
lăsăm ochii să ardă de realitatea cea mai incomodă a timpului nostru, Marele Absent 
din Via Crucis va fi tocmai el. 

În Via Crucis a celui păcătos este dezvoltată dialectica fugii (păcatul) şi a 
mântuirii. 

A treia schemă este mai potrivită reflectiei, meditatiei. Sunt tablouri ale Pătimirii 
decupate din Evanghelia după sfântul Marcu. 

Sunt convins că această practică de secole poate şi trebuie să reînvie, şi pentru că 
răspunde la trei cerinţe fundamentale, la trei „descoperiri” ale timpului nostru: simţul 
pelerinajului; recuperarea cuvântului lui Dumnezeu; angajamentul solidarităţii. 

Aş adăuga şi cerința unui supliment de inimă. Si chiar, după prea multele 
intelectualisme aride şi fluviile de vorbe goale, nevoia unui pic de duioşie. 
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Fără a uita, desigur, că Protagonistul de neînlocuit rămâne el, neobositul Trecätor, 
care continuă să străbată drumurile noastre, pentru a împărtăşi mizeriile noastre, 
pentru a pune pe umerii săi povara noastră, şi să declare boala sa incurabilă: iubirea 
faţă de oameni. 

Alessandro Pronzato 


CLAUDIU DUMEA, Religii, Biserici, secte, privite din perspectivă 
catolică, Sapientia, laşi 2002, 256 pag. 


Celebrul abbe Pierre povesteşte criza puternică prin care a trecut timp de mai multi 
ani, lovit fiind dintr-o dată de teribila realitate a pluralismului religios în lume. Avea 
în jur de 14 ani: „Într-o duminică dimineaţă, la o lecţie de religie, axată în întregime 
pe studii biblice adaptate la vârsta noastră, lecţie ţinută de un părinte foarte remarcabil 
(P. Ponteaux, dacă îmi amintesc bine) s-a născut în sufletul meu, ca un fulger 
necruţător, acest gând: Tu eşti creştin şi te pregätesti să-ţi angajezi în întregime viaţa 
pe această credinţă, dar dacă tu te-ai fi născut într-o familie musulmană, sau 
aparţinând unei religii asiatice oarecare, sau într-o familie de atei militanti sau de 
agnostici, tu, care până acum nu ai făcut eforturi personale pentru a-ţi da seama dacă 
credinţa ta este adevărată sau este o iluzie, multumindu-te să asculti ce ti s-a spus, te- 
ai pregăti să-ţi angajezi în întregime viaţa într-o manieră cu totul diferită. Prin urmare, 
ce siguranţă ai că adevărul este de partea ta?” 

Orice om, la orice vârstă, dar mai ales la vârsta tinereţii, este intrigat de existenţa 
atâtor religii în lume şi îşi pune întrebarea: care dintre ele este adevărată? Dar, în 
definitiv, poate mintea omului să cunoască religia adevărată sau e condamnată la o 
stare de neputinţă agnostică? Poate că toate religiile sunt false şi, în acest caz, 
răspunsul nu poate fi decât ateismul. Sau poate că toate religiile sunt la fel de 
adevărate, ele fiind expresii diferite ale sentimentului religios sădit în psihologia 
umană şi de aici rezultă o atitudine de relativism şi de indiferentism religios, atitudine 
descrisă astfel de Ramakrishna: „Toate religiile sunt adevărate: toate certurile dintre 
ele sunt inutile. Noi vedem că toate religiile au produs bărbaţi şi femei de cea mai 
mare sfinţenie. A fi religios înseamnă a te strădui să-l realizezi pe Dumnezeu în tine, 
nici mai mult, nici mai puţin. Spiritualitatea este inima religiei. Dogmele şi doctrinele 
îi divizează pe oameni şi generează conflicte”. 

În această viziune, lucrul cel mai înţelept ar fi să se construiască un sistem 
sincretist care să sintetizeze şi să armonizeze mai multe curente spirituale ale 
omenirii, e ceea ce încearcă să facă în timpurile noastre New Age-ul. 

Dacă cel care îşi pune întrebarea s-a născut creştin, el ştie că, acum 20 de veacuri 
în urmă, Fiul lui Dumnezeu, întrupându-se, a venit în mijlocul oamenilor pentru a le 
aduce adevărul definitiv cu privire la Dumnezeu. Şi mai ştie că numai prin Isus 
Cristos, unicul Mijlocitor între Dumnezeu şi oameni, se mântuiesc oamenii din toate 
timpurile. 
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Dar aici întrebarea pe care crestinul şi-o pune devine de-a dreptul dramatică. Este 
lucru clar ca lumina zilei faptul că Isus Cristos a orânduit o singură Biserică, de vreme 
ce a spus la Cezareea lui Filip: „Eu îţi spun: tu eşti Petru şi pe această piatră voi zidi 
Biserica mea” (Mr 16,18); Biserica mea, nu Bisericile mele. Şi totuşi cum se explică 
faptul că în lume sunt atâtea Biserici care pretind, toate, că sunt adevărate? Poate fi 
cunoscută unica Biserică a lui Cristos? 

Confuzia creşte şi mai mult din cauza sectelor care proliferează în lume astăzi mai 
mult ca oricând. 

Cartea de faţă nu are pretenţia de a fi un tratat complet şi exhaustiv de istorie a 
religiilor. Au fost publicate în ultimii ani destule lucrări tratând pe larg şi bine 
documentat această temă. Titlul cărţii: Religii, Biserici, secte, privite din perspectivă 
catolică, îi delimitează precis conţinutul. E vorba de materiale preluate din diferiți 
autori, menite a fi prelucrate apoi spre a se elabora din ele un manual catolic de istorie 
a religiilor pentru una din clasele de liceu. Căzând proiectul manualului, acest 
material brut, ca să spun aşa, neprelucrat după toate normele ştiinţifice şi 
metodologice, l-am expus sub formă de conferinţe la întrunirile Asociaţiei Medicilor 
Catolici. La sugestia ascultătorilor, m-am decis să le public în acest volum. 

Cartea se adresează catolicilor, dar nu numai lor, ci şi tuturor celor care vor să ştie 
ce gândeşte şi ce atitudine are Biserica Catolică față de alte religii, faţă de alte 
confesiuni creştine şi mişcări religioase. Ea se adresează, în primul rând, tinerilor, 
pentru care problema pluralismului religios se pune în mod deosebit de acut. Ei se află 
la momentul crucial când decid pe ce îşi construiesc în continuare viaţa: pe stâncă sau 
pe nisip? 

Creştinii vor înţelege mai bine că „Toate religiile sunt căi prin care omul îl caută 
pe Dumnezeu. Ele sunt numeroase. Revelația creştină este unică, fiindcă este 
Dumnezeu cel care îl găseşte pe om” (Pavel Evdokimov). 

Catolicii vor fi ajutaţi să-şi aprofundeze, să-şi conştientizeze şi să-şi personalizeze 
mai bine propria credinţă. Evitând orice formă de intolerantà şi fanatism, fără a arbora 
o atitudine de triumfalism — credinţa fiind un dar gratuit primit de la Dumnezeu —, ei 
vor pretui bogăţiile culturale şi religioase ale celorlalte curente religioase, vor respecta 
libertatea de conştiinţă a celor care îmbrățișează alte convingeri religioase, fără a 
cădea însă în relativism şi indiferentism religios, deosebind adevărul de eroare şi 
respingând tot ce se împotriveşte adevărurilor credinţei catolice. Sperăm ca paginile 
acestei cărţi să-i ajute pe cititori să intre într-un dialog sincer cu cei care nu cred în 
Cristos şi cu creştinii de alte confesiuni, ţinând cont de cele două principii 
fundamentale şi inseparabile ale ecumenismului autentic: adevărul şi iubirea, căci, 
după cum se exprimă papa Paul al VI-lea, „iubirea fără adevăr este oarbă, iar adevărul 
fără iubire ucide”. 

Un spaţiu important s-a acordat în această carte sectelor care prezintă un pericol 
real, în special pentru tineri. Într-un document al Vaticanului din mai 1986, referitor 
la secte, se atrăgea atenţia: „Noi nu putem fi în mod naiv irenici. Am analizat 
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îndeajuns activitatea sectelor pentru a ne da seama că atitudinile şi metodele unora 
dintre ele pot distruge personalitatea, pot dezorganiza familiile şi societatea şi că 
învăţăturile lor sunt foarte departe de învăţătura lui Cristos şi a Bisericii sale”. 

Propunându-şi un scop practic, lucrarea de faţă nu tratează deloc sau aminteşte 
doar în treacăt religiile cu care românii nu au nici o tangenţă, cum ar fi religiile antice 
dispărute sau religiile Americii de Sud sau religiile africane. 

De asemenea, din miile de secte existente în prezent în lume, nu sunt amintite 
decât cele care s-au infiltrat pe teritoriul românesc sau prezintă un anumit pericol. Se 
insistă mai mult asupra cauzelor care îi împing în special pe tineri spre secte şi asupra 
mijloacelor de a-i ajuta să iasă din ele pe cei care au căzut deja în mrejele lor. 

Facă Dumnezeu ca paginile acestei cărţi să-i ajute pe cititori să ducă mai bine la 
împlinire îndemnul apostolului Petru: „Fiţi totdeauna pregătiţi să vă explicati în faţa 
celor care vă cer să justificati speranţa voastră. Să o faceţi cu bländete, cu respect si 
cu o conştiinţă dreaptă” (Pr 3,15). 

Claudiu Dumea 
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CLASA I 
1 oră săptămânal - 34 ore anual 


REPARTIZAREA ORELOR: 


Predare - învăţare 
Evaluare 
La dispoziţia profesorului 


Nr. ore 


ÎN Too mene ERE | 
crt. Sem. I | Sem. Total 
al II-lea 
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O IA NUP 05 Zu DS Zr 


I. Lumea în care trăim le+12 
Merg la şcoală 

Alerg, sar, mă joc, vorbesc... sunt 

viu 

Minunăţiile cerului (1) 

Frumusetile pământului (2) 

Crearea omului. Păcatul strämosesc 
Persoanele de pe stradă şi din casă 

Semne creştine religioase 


II. În lume s-a născut Isus 

Când se naşte un copil e sărbătoare. 
E ziua mea 

Se apropie ziua lui Isus; hai cu toţii 
la Betleem 

Sfânta Maria, Mama lui Isus 

Isus s-a născut pentru noi 

Magii aduc daruri 


III. Sfânta Evanghelie povesteşte 
viaţa lui Isus 
Tata şi mama mă ocrotesc 
Isus trăieşte şi creşte la Nazaret 
Isus îşi alege prietenii 
Isus îi iubeşte pe copii 
Isus se roagă Tatălui 
Isus povesteşte: 
- pilda Talantilor; (3) 
- pilda Fiului risipitor; (4) 
- pilda Samariteanului milostiv; 
(5) 
Isus intră în Ierusalim 
Isus ia ultima cină cu prietenii săi 
(relatarea momentelor) 
Isus îşi dă viaţa pentru că ne iubeşte 
Isus înviat se arată prietenilor 
Isus trimite pe Duhul Sfânt 
O biserică în mijlocul caselor 
Oră la dispoziţia profesorului 


le+14 
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Anexă (Clasa I) 


Teme specifice ritului bizantin (greco-catolic), datorită necesităților 
pastorale: 


(1) - Lumea nevăzută. Îngerii 
(2) - Lumea văzută 

(3) - Nunta din Cana 

(4) - Orbul din Ierihon 

(5) - Învierea tânărului din Naim 


Anexă (Clasa a Il- a) 


(1) - Cain şi Abel, copiii primilor oameni 
(2) - Noe, prietenul lui Dumnezeu 
(3) - Abraham, părintele tuturor credincioşilor 
(4) - Moise şi Cele zece porunci 
(5) - David. Rugăciunea psalmilor 
(6) - Maria, prietena lui Dumnezeu 
(7) - Buna Vestire 
(8) - Vizita la Elisabeta 
(9) - Prezentarea lui Isus la Templu 
(10) - Sfânta Familie în Nazaret. Pierderea şi regăsirea lui Isus 
(11) - Isus mă învaţă să ascult de Tatăl 
(12) - Botezul lui Isus 
(13) - Pilda Fiului risipitor 
(14) - Pilda Samariteanului milostiv 
(15) - Zaheu 
(16) - Parabola Oii pierdute şi aflate 
(17) - Potolirea furtunii. Vindecarea paraliticului. Învierea lui Lazăr 
(18) - Duminica Floriilor 
(19) - Patima şi moartea lui Isus 
(20) - Rusaliile. Misiunea Bisericii 
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Anexă (Clasa a III-a) 


(1) - Atributele lui Dumnezeu 
(2) - Cele zece porunci 
(3) - Porunca a IV-a 
(4) - Sacramentul Botezului 
(5) - Porunca a V-a 
(6) - Porunca I, a I-a şi a M-a 
(7) - Porunca a VIl-a şi a X-a 
(8) - Despre păcat şi iertare 
(9) - Porunca a VIII-a 
(10) - Porunca a VI- a şi a IX-a 
(11) - Sacramentul Pocäintei 
(12) - Sacramentul Euharistiei 
(13) - Iadul si Purgatorul 


Anexà (Clasa a V-a) 


(1) - Ornate si obiecte de cult 

(2) - Sfänta Liturghie - Jertfa nesängeroasä a Noului Testament 
(3) - Pärtile principale ale celebrärii Sfintei Liturghii 

(4) - Sfänta Liturghie - centrul cultului religios 


Anexä (Clasa a VI-a) 


(1) - Legea si importanţa ei 

(2) - Vocea conştiinţei; fapte bune, fapte rele 

(3) - Învățătura lui Isus oglindità în exemplul sfinţilor 

(4) - Să-l punem pe Dumnezeu pe primul plan în viaţa noastră 
(5) - Rugăciunea în diferite religii şi rugăciunea creştină 

(6) - O zi întreagă pentru Domnul 

(7) - Să-i iubim pe toţi fără deosebire 


Anexă (Clasa a VII-a) 
N.B. Capitolul al IV-lea tratează ORGANIZAREA BISERICII GRECO- 
CATOLICE 
(1) - Legea strămoşească a românilor 
(2) - Unirea românilor din Transilvania cu Biserica Romei 
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(3) - Rolul Bisericii Române Unite pe toate planurile 
(4) - Martiriul episcopilor 
(5) - Suferinta Bisericii Române Unite 


Anexă (Clasa a VIII-a) 


(1) - Virtutea credinţei 
(2) - Virtutea iubirii 

(3) - Virtutea speranţei 
(4) - Alegerea apostolilor 
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CLASA a Il-a 
1 oră săptămânal - 34 ore anual 
REPARTIZAREA ORELOR: 


Tipuri de activitate 


Predare - învăţare 
Evaluare 
La dispoziţia profesorului 


Nr. crt. Nr. ore 


Unităţi de conţinut 
Sem. I Sem. Total 
al II-lea 


DIS rRuwuD | 


I. Dumnezeu - l.le+l 
Creatorul si Tatàl meu 4 
Din nou la scoalà 
Dumnezeu este 
Creatorul si Tatàl meu 
Sunt fiul lui 
Dumnezeu (1) 
Îi mulţumesc lui 
Dumnezeu pentru 
darurile sale (2) 
Dumnezeu mă iubeşte 
(3) 
Dumnezeu nu mă lasă 
singur (4) 
Vorbesc cu 
Dumnezeu (5) 
Dumnezeu are 
prieteni (6) 


II. Isus vine la noi 


Îl aşteptăm pe 
Domnul (7) 

Sfânta Maria, Mama 
lui Isus (8) 

S-a născut 
Mântuitorul 

Crăciunul 


III. Isus - 
Învățătorul meu 

Isus mă învaţă să 
ascult (9) 

Isus mă învaţă să mă 
rog (10) 

Isus mă învaţă să-i 
iubesc pe ceilalți (11) 

Isus mă învaţă să iert 
(2) 

Isus mă învaţă să fiu 
darnic (13) 

Isus mă învaţă să 
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CLASA a III-a 


1 oră săptămânal - 34 ore anual 


REPARTIZAREA ORELOR: 


Tipuri de activitate Nr. ore | 


Predare - învăţare 
Evaluare 
La dispoziţia profesorului 


Nr. ore 


Nr. 
crt. Unități de conținut 
Sem. I | Sem. Total 
al II-lea 
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I. Dumnezeu - Izvorul fericirii le+10 le+14 84833 
Iată-ne, Doamne! 2 
Dumnezeu este Tatăl nostru (1) 

Dumnezeu este Creatorul şi Stăpânul tuturor lucrurilor 

Dumnzeu vrea să trăim fericiţi (2) 

Dumnezeu ne cunoaşte şi se îngrijeşte de noi (3) 

Prin Botez devenim fiii lui Dumnezeu (4) 

Dumnezeu ne-a creat liberi (5) 


II. Emanuel - Dumnezeu cu noi 

Dumnezeu ne promite un Salvator 

Dumnezeu o alege pe Maria ca Mamă a lui Isus 
Dumnezeu ni-l trimite pe Mântuitorul 


III. Isus ni-l face cunoscut pe Tatăl 

Isus ne învaţă să-l urmăm 

Isus este atotputernic ca şi Tatăl său din ceruri 
Isus ne învaţă să facem voinţa lui Dumnezeu (6) 
Iubiti-] pe Dumnezeu şi iubiti-và unii pe alții (7) 
Isus ne învaţă să iertăm (8) 

Isus ne învaţă să iubim adevărul (9) 

Isus ne spune: Fericifi cei curafi cu inima (10) 
Isus ne spune: Păcatele îți sunt iertate (11) 


IV. Isus mäntuieste lumea 

Patima, moartea şi învierea lui Isus 

În Sf.Împărtăşanie Isus ne dă Trupul şi Sângele său (12) 
Isus se înalță la Tatăl 


V. Isus trimite pe Duhul Sfânt 

Coborârea Duhului Sfânt 

Cei care îl urmează pe Isus vor ajunge în cer (13) 
Îţi mulţumim, Doamne! 

Oră la dispoziţia profesorului 


CLASA a IV-a 
1 oră săptămânal - 34 ore anual 


REPARTIZAREA ORELOR: 
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Nr. Tipuri de activitate Nr. ore | 
ert. 


123 | Predare - invätare 
Evaluare 


La dispozitia profesorului 


ert. Unităţi de conţinut 
Sem. I | Sem. Total 
al II-lea 
VECHIUL TESTAMENT le+12 1.1e+14 | 5e+05 


I. Dumnezeu creeazä lumea din iubire 

Ce este Biblia sau Sfänta Scripturä? 

Dumnezeu creeazä lumea 

Oamenii pierd Paradisul. Cain şi Abel 

Noe şi potopul 

II. Istoria patriarhilor - o istorie a alianțelor 
Abraham - părintele celor ce cred în Dumnezeu 
Iosif şi fraţii săi 

Chemarea lui Moise 

Prima noapte de Paşti. Trecerea Mării Roşii 
Călătoria prin pustiu şi Alianța 

Tara făgăduită: Canaan 

Iosua, Ghedeon si Samson 

Primii regi ai lui Israel: Saul, David si Solomon 
Dezbinarea regatului lui Israel 

II. Profetii îl vestesc pe Mesia 

Ilie - profet al Regatului de Nord 

Profetii Isaia şi Ieremia 

Ezechiel - un profet din vremea exilului 
Întoarcerea la Ierusalim 


NOUL TESTAMENT 


I. Isus - Întruparea cuvântului lui Dumnezeu 
Isus este Mesia 

loan Botezătorul. Botezul lui Isus 

Isus alege doisprezece apostoli 

Minunile săvârşite de Isus 

Pildele lui Isus (Fiul risipitor, Samariteanul milostiv) 
II. Isus încheie Noua Alianţă 

Cina cea de Taină 

Patimile şi moartea lui Isus pe cruce 

Învierea lui Isus si înălțarea sa la cer 

Prin Biserică Isus este prezent în mijlocul nostru 
Oră la dispoziţia profesorului 
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CLASA a V-a 
1 oră săptămânal - 34 ore anual 
REPARTIZAREA ORELOR: 
Nr. Tipuri de activitate Nr. ore | 
ert. 


Predare - invätare 
Evaluare 
La dispozitia profesorului 


Unităţi de conţinut 
Sem.I | Sem. Total 


al II-lea 


123 | INTRODUCERE ÎN SACRAMENTE 5341 | 4421211 
456 | Scopul omului pe acest pämänt 

Despre har 

Despre rugäciune 

Ce sunt sacramentele? Împărţirea şi rolul lor 

Semne şi simboluri în liturgie (1) 
SACRAMENTELE INITIERII CREŞTINE 
BOTEZUL 

Instituirea, definiţia, materia şi forma sacramentului 
Celebrarea sacramentului (2) 

Roadele sacramentului 

MIRUL sau CONFIRMATIUNEA 

Istoricul şi importanţa sacramentului 

Definiţia, materia şi forma sacramentului 

Semnele şi ritualul sacramentului (3) 

Roadele sacramentului 

EUHARISTIA 

Vechea şi Noua Alianţă 

Definiţia, materia şi forma sacramentului 

Condiţii pentru a primi Sfânta Împărtășanie 

Sf. Liturghie: Liturgia cuvântului şi Liturgia euharistică (4) 
SACRAMENTELE DE VINDECARE 
POCAINTA sau SPOVADA 

Päcatul si consecintele sale in viata omului 
Instituirea, definitia, materia si forma sacramentului 
Conditiile necesare pentru celebrarea sacramentului 
Ritualul sacramentului 

MASLUL sau UNGEREA BOLNAVILOR 
Definitia, materia si forma sacramentului 

Celebrarea şi roadele sacramentului 
SACRAMENTELE DE SLUJIRE A COMUNITĂȚII 
PREOTIA 

Întemeierea, definiţia, materia şi forma sacramentului 
CĂSĂTORIA 

Definiţia, materia şi forma sacramentului 

Scopul căsătoriei. Datoriile celor căsătoriţi 

DESPRE SACRAMENTALII 

Oră la dispoziţia profesorului 
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CLASA a VI-a 
1 oră săptămânal - 34 ore anual 
REPARTIZAREA ORELOR: 
Nr. Tipuri de activitate Nr. ore | 
ert. 


123 | Predare - invätare 
Evaluare 


La dispozitia profesorului 


Nr. | nrore O ore 


crt. Unități de conținut 
Sem. I | Sem. Total 
al II-lea 


DECALOGUL. NOȚIUNI GENERALE 332221 | 2332311 | 3e+11 
Dumnezeu däruieste poporului cele zece porunci (1) 

Isus implineste si perfectioneazä cele zece porunci (2) 
Porunca iubirii faţă de Dumnezeu şi faţă de aproapele (3) 
PORUNCA I 

“Eu sunt Domnul Dumnezeul tău...” (4) 

“... să nu ai alti dumnezei afară de mine...” 

Virtutile teologale: credinţa, speranţa şi iubirea (5) 
Păcatele împotriva poruncii I 

PORUNCA a Il - a 

Numele lui Dumnezeu în Sfinta Scripturä 

Păcatele împotriva poruncii a Il-a 

PORUNCA a II - a 

Ziua Domnului în Sfanta Scripturà (6) 

Cum sfintim ziua Domnului? 

PORUNCA a IV -a 

Familia. Îndatoririle copiilor si ale pärintilor 

Biserica - mod de organizare. Îndatoririle crestinilor 
Societatea. Datoriile cetàtenilor fatà de stat si autoritàti (7) 
PORUNCA a V-a 

Respectul faţă de viaţă 

Păcatele împotriva poruncii a V-a 

PORUNCILE a VI -a sia IX-a 

Omul a fost creat dupà chipul si asemänarea lui Dumnezeu 
Isus ne cere sà respectàm trupul. Virtutea curàtiei 
Păcatele împotriva curätiei 

PORUNCILE a VII - a şiaX-a 

Isus ne cere sà avem grijà de bunuri si sà fim generosi 
Respectul fatà de bunurile noastre si ale aproapelui 
Păcatele împotriva poruncilor a VII -a sia X - a 
PORUNCA a VIII - a 

Adevärul si minciuna. Isus ne cere sà fim sinceri 
Respectul pentru onoarea aproapelui 

Păcatele împotriva poruncii a VIII -a 

PORUNCILE BISERICII 

Sărbătorile anului liturgic 

Rolul postului în viaţa creştinului 

Participarea la sacramente 

FERICIRILE 

Oră la dispoziţia profesorului 
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CLASA a VII-a 


1 oră săptămânal - 34 ore anual 
REPARTIZAREA ORELOR: 
Nr. Tipuri de activitate Nr. ore | 
ert. 


Predare - invätare 
Evaluare 
La dispozitia profesorului 


ert. Unităţi de conţinut 
Sem.I | Sem. Total 


al II-lea 


ISTORIA BISERICII 6331 1041 6e+05 


BISERICA ÎN PRIMELE VEACURI 

Biserica din Ierusalim (mediul iudaic şi Rusaliile) 
Persecuţiile şi răspândirea Bisericii. Petru si Paul 
Persecutiile din primele veacuri 

Biserica primeşte libertatea.Edictul din Milano 
Conciliile ecumenice de la Niceea şi Constantinopol 
Conciliile ecumenice de la Efes şi Calcedon 
BISERICA ÎN EVUL MEDIU 

Schisma Bisericii Orientale 

Ereticii şi Inchiziția 

Papii în exil la Avignon. Marea Schismă în Occident. 
BISERICA ÎN EPOCA MODERNĂ ȘI 
CONTEMPORANĂ 

Wiclef şi Hus - premergätorii protestantismului 
Martin Luther şi Reforma protestantă 

Calvin - reforma în Elveţia 


Răspândirea protestantismului 

Henric al VIII-lea şi anglicanismul 

Reforma catolică. Papii reformatori şi Conciliul Tridentin 
Iluminismul şi Revoluţia franceză 

Cultele neoprotestante (trei ore) 

Conciliul Vatican I 

Conciliul Vatican II (două ore) 

ORGANIZAREA BISERICII CATOLICE LOCALE (1) 
Catolicismul moldovean la începuturi 

Înfiinţarea şi organizarea Episcopiei cumanilor, a Episcopiei 
de Siret şi a Episcopiei de Baia 

Epoca modernă a catolicismului. Episcopia de Bacău. 
Vicariatul apostolic al Moldovei 

Episcopia catolică de Iaşi 

Oră la dispoziţia profesorului 
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CLASA a VIII- a 
1 oră săptămânal - 30 ore anual 


REPARTIZAREA ORELOR: 


Tipuri de activitate 


Predare - învățare 
Evaluare 
La dispoziția profesorului 


Nr. ore 


Sem. I | Sem. Total 
al II-lea 


Unităţi de conţinut 


CREZUL 3361 


EXISTENȚA LUI DUMNEZEU 

Există sau nu există Dumnezeu? Creaţia ne vorbeşte despre 
Dumnezeu 

Cine este Dumnezeu? Insusirile lui Dumnezeu 
Preasfânta Treime (1) 

DUMNEZEU - TATĂL 

Prezenţa lui Dumnezeu în Vechiul Testament 

Cristos ne vorbeşte despre Dumnezeu Tatăl 

Un Tată care ne iartă şi ne iubeşte (Fiul risipitor) (2) 
DUMNEZEU - FIUL 

Cristos - împlinirea profeţiilor mesianice (3) 

Isus, Fiul lui Dumnezeu şi Fiul Mariei 

Începutul activităţii publice a lui Isus (botezul, ispitirea, 
nunta din Cana etc.) (4) 

Învățătura si parabolele lui Isus 

Isus este atotputernic ca şi Tatăl: minunile lui Isus 
Patima şi moartea lui Isus.Învierea lui Isus (argumente) 
DUMNEZEU - DUHUL SFÂNT 

Duhul Sfânt în Sfânta Scriptură. Numele, denumirile şi 
simbolurile Duhului Sfânt 

Acţiunea Duhului Sfânt în viaţa creştinului 
BISERICA 

Originea, întemeierea şi misiunea Bisericii 
Organizarea Bisericii 

OMUL ÎN DRUM SPRE VIAȚA VEŞNICĂ 
PĂCATELE CAPITALE şi VIRTUTILE OPUSE LOR 
Mândria / umilinţa 

Mânia / stăpânirea de sine 

Desfrâul / curätia 

Invidia / bunätatea 

Lenea / härnicia 

Läcomia / cumpätarea. Zgärcenia / generozitatea 

Oră la dispoziţia profesorului 
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